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INTRODUCTION

Ce petit ouvrage n’a pour but que de présenter les
points essentiels des doctrines et les faits principaux de
I'histoire de douze sectes bouddhiques du Japon.

C’est une compilation faite d’apres plusieurs ouvrages
japonais et chinois, mais traduite, pour la plus grande
partie, d'un livre publié récemment dans notre pays, et
intitulé: Histoire sommaire des douze sectes bouddhiques
du Japon'. On a réuni sous ce litre de courts traités
composés par des prétres contemporains choisis par-
mi les plus autorisés dans les diverses sectes de notre
Bouddhisme.

1. Cet ouvrage a déja 6té traduit en anglais par mon compatriote
et ami M. B. Nanjio, I'un des plus savants. indianistes et bouddhistes
de notre pays, (A short History of the twlve japanese Buddhist Sects.
Tokyo, 1887). Nous avons pensé qu'une traduction nouvelle en langue
frangaise ne serait pas sans intérét. L’ouvrage de M. Nanjio, composé
surtout & 'usage des Japonais est resté a pea prés inconnu de I'Eu-
rope, oil les exemplaires en sonl trés rares. En outre les documents,
que nous avons extraits de nombreux textes bouddhiques, ont donné a

notre travail un caractére personnel. Nous espérons avoir éclairci, com-

plété et corrigé sur bien des points le somwaire traduit par M. Nanjio.
. 1
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1 INTRODUCTION

Je regrette vivement de n’avoir pu donner aux lecteurs
plus de détails sur chaque secte; je n’ai pas sous la
main assez d'ouvrages. bouddhiques chinois ou japonais
pour le faire. Ma connaissance encore insuffisante du
francais m'a rendu particulitrement sensible une diffi-
culté qui ne laisserait pas d’embarrasser méme un tra-
ducteur expert; je veux parler de ces termes techniques
du Bouddhisme qui représentent des idées si originales,
si étrangeres & la pensée occidentale, qu'il est'imp(’)s-
sible, je crois, d'en trouver dans aucune langue euro-
péenne des équivalents exacts. ,

On pourra sans doute reprocher a ce livre de n’étre
qu'une simple table des matiéres, qu'une accumulation
de mots techniques et de noms propres. Je ne sais si
c'est réellement un défaut que de resserrer sous un
volume restreint des données nombreuses, si c’en est
un, je dois m’accuser de I'avoir rendu plus manifeste
encore en présentant ces noms propres et ces termes
techniques a la fois sous leur. forme sanscrite et sous
leur forme chinoise (lue & la fagon japonaise)®. Jai
éspéré que cette surcharge méme rendrait ce livre plus

--1. Pour les termes bouddhiques passés du sanscrit en chinois ou
eréés par les Chinois ou les Japonais, les prétres de notre pays ont
conservé la prononciation usitée dans la province de I'ancien Wou,
c'est-a-dire le Kiang-sou-sang ‘actuel. Ainsi tandis que le chinois
classique lit: « Pholomen » les caractéres qui servent & transerire le
sanscril Brdhmana, nous pronongons « Baramon ». De méme pour
le nom de Hiouen-thsang, par exemple, que nous lisons « Gen-j6 ».
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utile en le meltant a la portée des sinologues et des
indianistes. J'ai pu retrouver la plus grande partie des
équivalents sanscrits & 'aide du dictionnaire sanscrit-
chinois.

J’ai adopté pour point de départ de toutes les dates
I'ere chrétienne, et j'ai cru pouvoir négliger l'indication
selon I'tre japonaise trop peu familitre aux lecteurs
européens.

1. Définition des termes Hinaydna et Mahdydna

Avant d’examiner les divers systemes du Bouddhisme,
il faut expliquer ces termes techniques de Mahdydna
(grand véhicule) et de Hinaydna (petit véhicule) que -
nous employons si souvent dans cet ouvrage et qui sont
en général assez mal définis en Occident. Le voici : le
mot « véhicule » est consacré dans la langue religieuse
du Bouddhisme pour désigner les moyens de salut qui
font franchir aux étres 'océan des transmigrations
(Samsara) pour arriver au port du salut (Nirvana). Le
grand véhicule est celui des hommes intelligents, le
petit véhicule est destiné aux esprits plus faibles. Ainsi
les Cravakas ont pour véhiculeles quatre vérités sublimes
(Arya-satyas) ; les' Pratyekabuddhas, les douze causes
(Nidanas); les Bodhisattvas, les six pratiques parfaites
(Paramitas). Nagarjuna dit, dans le Mahaprajha-para-
mita-castra « Aprés 'entré du Bouddha dans le Nirvapa,
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on composa a trois reprises un recueil de Tripitaka (trois
corbeilles); le dernier, qui fut fait par Manjugri, Maitreya,
Ananda, etc., est celui du Mahayana ». 11 dit encore dans
ce méme Castra : « Pourquoi appelle-t-on ce véhicule
le grand (Maha) ? Parce qu’il est le plus haut et le plus
grand des deux véhicules et que tous les Bouddhas et
que tous les hommes d'une intelligence élevée s'en
servent pour assurer leur salut ». Le Hinayina est le
nom que les partisans du Mahay&na donnent par mépris
aux écoles de I'ftre et du Néant; mais les adeptes de
ces écoles n’acceptent point cette désignation et s’appro-
prient aussi 'appellation de Mahayana. Le vrai Mahayana
est représenté par les Ecoles du Chemin-Milieu qui n’est
ni-I’étre ni le néant. A comparer les deux véhicules, on
peut considérer : le Hinayana comme le systéme pro-
visoire, le Mahaydna comme le systéme définitif. Si
on prend comme base de classification les cinq périodes
de la prédication du Bouddha *, les deux premitres
périodes Agama (doctrine de I’dtre), et Vaipulya (doctrine
du néant relative & I'étre), appartiennent au Hinayana;
les trois derniéres. Prajnde - (doctrine du néant pur)
Saddharma-Pundarika® et Nirvana-satra® au Mahayana.

1. D’aprés la division de I'Ecole Ten-dai, I'ordre de ces cinq
périodes est le suivant : 1o ’Avatamsaka-siitra ; 2° les quatre Agama-
sqtras ; 3° le Vaipulya-siitra ; 4° le Prajiid-satra ; 5° le Saddharma-
Pundarikae et le Nirvéna-sitra,

2. Ces deux derniéres doctrines constituent le Chemin-Milieu.
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DEérFiNiTiON DU MOT BoupphisME

Ce que nous désignons sous le nom de Bouddhisme
dans cet ouvrage, c¢est le Bouddhisme actuel du Japon,
a l'exclusion du Bouddhisme indien et du Bouddhisme
chinois. Le Bouddhisme Indien est depuis longtemps
déja éteint presque entitrement; il n’en subsiste .plus
que quelques communautés éparses; le Nepal est le
seul Etat de I'Inde ot cette religion prospere encore. En
Chine les treize sectes' du Hinay4na et du Mahayana
florissantes avant la dynastie de T’ang (618-907) et de
Sung (960-1020) allerent toujours en décadence depuis
la dynastie de Yuen (1280-1368) malgré la création d’une
école nouvelle : Le Lamaisme. Il n’existe plus aujoyr-
. d’hui que deux sectes : cellé de la Robe jaune et celle -
de la Robe verte. La premitre est issue de la doctrine
du mysticisme thibétain. La. seconde a été formée par
la fusion des anciennes sectes. La doctrine principale
de la Robe verte est fondée surla Contemplation (Dhyana)
mélée au Vinaya, par suite on y néglige les Sitras et
les Castras, c’est-a-dire I’ensemble des livres sacrés, qu’on

1. Ces treize sectes sont: 1° Trois Cdstras (v. chapitre V);
20 Satya-siddhi-gdstra (v. chapitre II); 3° Nirvana-satra; 4° Daca-
bhomika-gastra ; 5° Terre-Pure (v. chapitre XI); 6° Dhy4na (v. cha-
pitre IX); 7° Mahay4na-Samparigraha-¢astra; 8° Ten-dai (v. cha-
pitre VII); 9° Avatamsaka-satra (v. chapitre VI) ; 10° Dharma-laksh-
ana (v.chapitreIV); 11° Abhidharma-koga (v. chapitre I); 12° Vinaya
(v. chapitre III); 13° Mantra (v. chapitre VIII). '
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regarde comme une tradition inutile. Mais la vraie raison
de cette négligence est plutot 1'ignorance ordinaire des
prétres chinois, trop peu instruits pour s’élever a 'intel-
ligence des doctrines du vrai Bouddhisme.

Quoigque le Bouddhisme ne soit plus aussi ﬂorlssant
qu’autrefois au Japon, ses livres, ses sectes, ses prétres
en général plus instruits que ceux de la Chine, et sur-
tout les doctrines du Mah4y4na, arrétent sa décadence.
Aussi, ne donnons-nous le nom de Bouddhisme ortho-
doxe qu’a celui du Japon.

Les contes fantastiques, ol quelques orientalistes
européens ont prétendu reconnaitre des documents
sérieux sur le Bouddha, ne peuvent donner l'idée du
vrai Bouddhisme. On croit généralement dans I'Occident
que les doctrines du Mahdyana ne représentent pas la
prédication' du Bouddha. Il est fort difficile de trouver
aujourd’hui dans 1'Inde, les textes primitifs de ces doc-
trines ; ceux qu'on y a découverts ne sont que des falsi-
. fications, dues aux générations postérieures. L’opinion
des Européens sur le Mahayana peut, il est vrai, alléguer
en sa faveur l'opinion des sectateurs du Hinayana
(v. chap. V). Mais, chez les uns comme chez les autres,
Terreur provient d’une connaissance insuffisante des
doctrines profondes du Mahayana.

Nous avons lu plusieurs ouvrages sur le Bouddhisme
composés par des savants européens; l’mterprétatlon
qu'ils donnent des quatre vérités sublimes (t&rya-satyas)
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et des douze causes successives (Nid4nas) qui sont con-
sidérées comme le principe fondamental du Bouddhisme;
montre qu’ils n’ont qu'une notion incomplete de ce
qu'est le Bouddhisme définitif, c’est-a-dire le Mahayana.

Le systtme du Bouddhisme est trds vaste et tres
varié; il a da changer ses formes extérieures selon les
temps et les lieux. Si onn’y jette qu’un coup d’ceil super-
ficiel, il parait impossible d’admettre qu'il est le produit
du Bouddha seulement. Cependant, si on creuse et si on
scrute minutieusement de fond en comble ses divers
systemes, on y voit que le Hinay&na et le Mahiyina
procédent d’'une méme source originelle. Il faut savoir
d’abord que le Bouddhisme a deux formes : I'intérieure
et Pextérieure. La premiére est toujours une et inva-
riable ; mais la seconde se transforme pour s’adapter
aux circonstances, )

Nous comparerions volontiers les systemes du Boud-
dhisme & des fleurs dont Gakyamuni a semé la graine ;
les plantes ont grandi lentement, puis elles ont fleur:
d’une floraison splendide au temps des grands maitres
(Mahavadis) postérieurs: A¢vaghosha, Nigérjuna, Arya-
deva, Asamga, Vasubandhu', etc., qui ont composé

1. Ac¢vaghosha composa le Mahdyédna-graddhotpida-gistra, le
Sitrélamkéra-castra, ete ; Nagarjuna, le Mahdbhaya-gastra, le Ma-
haprajiidparamita-gastra, le Madhyamaka-cdstra, le Dvadaca-nika-
vas¢distra, etc; Aryadeva, le Cata-¢gastra ; Asamga, le Mahdy&na-sam-"
parigraha-gistra, etc; Vasubandhu composa I’Amitayuh-sdtropa-
dega, le Saddharma-pundarika-stra-¢stra, le Buddhagotra-gastra,
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d’innombrables Gastras du Mahayana. Si les fleurs épa-
nouies sont de nuances et de formes variées, la sub-
stance en est une et identique; et ces fleurs doivent, &
leur tour, donner des graines nouvelles. Dans cette riche
floraison, le Mahdyana s'est développé naturellement ;
ainsi, nous pouvons affirmer que le Bouddhisme des
trois véhicules remonte directement & Gakyamuni.

Le fondateur et le premier patriarche du Bouddhisme
est certainement Gdkyamuni. Nous nous refusons abso-
lument & admettre les théories récemment exposées par
deux illustres orientalistes qui prétendent en quelque
sorte disséquer 'histoire et la personne méme du Boud-
dha, et les ramener par une analyse subtile & de simples
~ faits astronomiques, aux .6léments communs des mythes
solaires. Sans doute la légende a pu, elle a di méme
développer, enrichir et transformer les données de
I'histoire ; mais de 'ensemble des documents se dégage
une personnalité puissante, forte et originale, sans
laquelle la prodigieuse expansion de la religion nouvelle
reste inexplicable. Toutefois, cette figure est trop extra-
ordinaire, les traits en sont trop complexes, le dessin '
trop gigantesque, pour qu’on puisse la ramener a des
proportions humaines. Les adversaires les plus mar-
quants de I'hypothese solaire ont été, par réaction,

le Nirvna-g4stra, le Vajracchedikd-sttra-¢astra, le Vidyamatra-sid-
dhi-tridaga-¢dstra, le Dagabhimika-¢éstra. Les ceuvres complétes
sont au nombre d'un millier.
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entrainés & cet excés. Ainsi, la science européenne n’a
pu restituer encore dans sa compléte beauté, la radieuse
et sainte figure de CAkyamuni-Bouddha. « Chez les uns,
c’est 'homme qui manque; chez les autres, cest le
dieu». (Barth. Bulletin des religions de UInde, 1882.
-p. 234.) ‘
Peu nous importe aprés tout que le Bouddha ait ou
n’ait pas existé, et que les doctrines du Mah4yana aient ‘
€té ou non, préchées directement par lui ; telles qu’elles
sont, elles ont anticipé sur les recherches et les spécu-
lations de la philosophie ol la sagesse occidentale n’est
parvenue qu’apres des milliers d’années, et c¢’est pour-
quoi nous leur donnons notre foi.

L. Classification des systémes du Bouddhisme

Nous allons maintenant tracer rapidement la classifi-
cation des systemes Bouddhiques. Si on remonte & la
source premiere, il y a environ quatre-vingt-quatre mille
lois préchées par le: Bouddha ; mais on peut les grouper
soit en deux véhicules: le Mahayana et le Hinay4na;
soit en un véhicule unique ou en trois véhicules; ou
encore en doctrine exotérique et en doctrine ésotérique ;
-ou enfin sous les noms de Chemin-Saint et de Terre-Pure.

Les termes de cette derniere classification demandent
une explication. Le Chemin-Saint désigne la voie que
les hommes intelligents suivent & mesure que se déve-
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loppent leurs propres facultés pour parvenir d’eux-
mémes 4 la Bodhi (Connaissance parfaite.) Sous le nom
de Terre-Pure, on comprend les doctrines que tout le
monde peut suivre, en se reposant sur une puissance
suprahumaine, c’est-a-dire sur le pouvoir du Bouddha
“Amitabha. Les pratiques pieuses du Chemin-Saint sont.
tres difficiles, tandis que celles de la Terre-Pure sont
trés faciles. Les facultés individuelles sont trés variées
et trés inégales ; certaines personnes ont l'esprit élevé
et la pratique du Chemin-Saint leur est aisée; mais
d’autres, au contraire, ont I'esprit trop faible pour s’y
conformer, c'est & eux que sont destinées les doctrines
-de la Terre-Pure. Les systtme du Chemin-Saint sont
réservés aux grandes intelligences qui y trouvent une
religion et une mélaphysique; et ceux de la Terre-Pure
sont destinés aux ames faibles, au vulgaire : car,
comme I'a bien dit Schopenhauer, « les hommes ont
absolument besoin d’une interprétation de la vie ; et elle
doit étre mesurée a la puissance de leur esprit. »

Si nous rangeons d’apres cette classification les sectes
" que nous énumérons dans le présent ouvrage ; les sectes
Kou-Cha, Jo-jitsou, Ritsou, San-ron, Hossd, Ké-gon,
Ten-dai, Shin-gon, Zen, Nitsi-ren, représentent les
systemes du Chemin-Saint- el J6-do, Shin, ceux de la
Terre-Pure. Le Bouddhisme dans ces deux grandes di-
visions offre & I'dme ses deux aliments nécesssaires : la
philosophie et la religion. Si les. doctrines du Chemin-
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Saint sont des systémes philosophiques, celles de la
Terre-Pure ne sont pas simplement une religion au sens
ordinaire du mot, c’est-a-dire une exaltation du senti-
ment aux dépens de la raison. Elles contiennent de plus
dans leur dogme I'élément d’une philosophie. Ainsi, le

. Bouddhisme peut prétendre au titre glorieux de religion
universelle ; car il convient aussi bien aux classes éle-
vées de toute société qu'aux classesinférieures ; les unes -
y trouveront la religion de lintelligence, les autres la
religion du sentiment.

D’aprés I'analyse que nous venons de donner, on peut
voir que des les temps les plus reculés, les sciences spé-
culatives étaient florissantes aux Indes. Le éystéme de
(Gakyamuni notamment, s’:v développa avec vigueur.
Tandis que les sciences exactes commencent & peine a
se constituer réellement dans les temps modernes, la
spéculation métaphysique semble avoir atteint la perfec-
tion aux Indes, plus de cinq sitcles avant le Christ. La
philosophie moderne de 1'Occident ne I'emporte point
sur celle des Indes pour la grandeur et la puissance des
conceptions; sa supériorité consiste en ce que, au lieu
de se fonder sur des observations trop souvent fantai-
sistes, elle se base sur la science positive dont elle
emprunte les méthodes; elle a fait prévaloir sur le
raisonnement abstrait, 'observation rigoureuse des
faits. Mais sila méthode est en progres réel, le principe,
nous le verrons, reste identique  celui de Gakyamuni.
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III. Me’tap[tysiquc du Bouddhisme '

Les divers systtmes de la philosophie bouddhique
rentrent dans ces trois catégories: Hinayina (petit
véhicule), Madhyamay4na (véhicule moyen) et Mahayana
(grand véhicule). Les écoles Kou-cha, Jd-jitsou et
Ritsou représentant le Hinayina; Hossé, San-ron, le
Madhyamayana; Ké-gon, Ten-dai, Shin-gon, Zen,
Nitsi-ren, J6-do, et Shin, le Mah4yana. Dans la premi&re
catégorie, le systtme du Kou-cha est le matérialisme ;
celui du Jo-jitsou, le Nihilisme, et celui du Ritsou, la
morale. Dans la seconde, Hossd est 1'Idéalisme subjec-
tif, et le San-ron, le Nihilisme absolu. Dans la troisitme,
le Ké-gon, le Ten-dai et le Nitsi-ren sont le Réalisme
panthéistique; aussi les appelle-t-on systemes du Che-
min-Milieu ; le Shin-gon est le Mysticisme et le Zen le
systeme comtemplatif.

Les dix écoles que nous venons d'énumérer forment
I'ensemble du Chemin-Saint, c’est-a-dire la voie que
les hommes intelligents suivent selon leurs gouts et
leurs facultés. Le Jo-do et le Shin sont le Mysticisme
d’adoration exclusive, c’est-a-dire qui s’adresse unique-
ment & Bouddha Amitdbha. Ils représentent, dans le
MahAyana,-la cdtégofie de la Terre-Pure, c’est-d-dire
les doctrines & portée des plus faibles esprits, o la ‘

1. Se reporter au tableau ci-contre.
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grace de Bouddha Amitibha joue un réle prépon-
dérant. )

TABLEAU SOMMAIRE DES DOCTRINES DES DOUZE ECOLES

1° Le Kou-Cha. Le systtme de cette Kcole est celui
du Bouddhisme primitif et il en a été le premier degré.
Le but du matérialisme bouddhique & en croire les
docteurs, est de détruire l'illusion relative a la réalité
du moi, illusion qui cause tant de souffrances dans
Pocéan des transmigrations. Le moi (Atinan) n’est pas
réel en soi, ce n'est qu'une combinaison éphémere des
cinq agrégats (Skandhas) qui sont 'unique réalité. Le
Koca-castra enseigne que les trois temps (passé, présent
et ayenir) et 'essence des Dharmas seuls existent cons-
~ tamment. Si on analyse les él6ments des créatures jusqu'a
Iinfiniment petit, on reconnait que tous ces éléments
sont composés d’atomes analogues a ceux de la chimie
moderne; il en résulte que l’essencé des éléments existe,
mais que tous les composés sont essentiellement illu-
soires. Le moi est un composé des Skandhas; il est donc
irréel. Nous devons rattacher I'école Kou-cha au maté-
rialisme ; mais le matérialisme de cette école doit étre
séverement distingué du matérialisme européen. Sans
doute, le matérialisme européen prétend que 1'essence
des choses existe véritablement. Mais en affirmant la
matiere, il nie 'esprit, tandis que 'é6cole Kou-cha admet
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ces deux éléments: la matitre et I'esprit. Des cing
agrégats qui sont: laforme (Ripa), lasensation(Vedana),
I'idée (Samjna), les concepts (Samskaras); la connais-
sance (Vijiina), le premier est matériel et les quatre
autres sont spirituels. Réunis, ils forment le moi phéno-
ménalement. Ce systéme n’est donc pas purement mo-
nistique comme le matérialisme européen. ’

Nous pouvons résumer la conception de cette école
dans ces mots : I'étre humain consiste dans les éléments ;
il n’y a pas de moi en dehors de ces éléments ; donc ces
éléments seuls existent et sont réels.

Mais cette école s’est arrétée & moitié route; si elle a
reconnu le néant du moi, elle a admis la réalité des
éléments qui le composent; c'est 1a ce qu’on appelle,
dans le langage du Bouddhisme I'Ecole qui enseigne
le néant du moi et I'existence des Dharmas; toute la
différence entre le Mahayana et le HinayAna porte sur ce
point. '

2° Jd-jitsou. Cette école plus rapprochée du Madhya-
mayana ne nie pas seulement la réalité du moi, mais elle
n’admet pas les éléments méme des cinq agrégats; aussi
I'appelle-t-on I'Ecole du Néant du moi et du Néant des
Dharmas; mais ce néant de deux esp&ces est, & propre- A
ment parjer, analytique; car il se fonde sur la théorie
des trois phénoménalités' qui réduit le moi et les

1. Cest le phénbméne contigu, le phénomeéne contingent, le phé-
noméne relatif. (Voir le chapitre II),
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Dharmas a.un infiniment petit. De la vient que le maté-
rialisme du HinayAna se résout en un Idéalisme sub-
jectif vague et flottant. ’

Le Jo-jitsou, comme le Kou-Cha qui admet la réalité
des éléments fondamentaux, n’a pas pu touteféis en ex-
pliquer l'origine ni la production;. comme le maléria-
lisme européen, ils se sont heartés a cette difficulté sans
la résoudre. La pensée reste inquidte, faute d’une solu-
tion satisfaisante et elle se pose alors de nouvelles
questions : Qui donne telle ou telle conception, soit sur
la these négative, soit sur la these afﬁrmafive, soit sur

" la thése intermédiaire? 11 n'y a qu’une réponse possible :

« C’est une action de la pensée qui nous donne cette
conception. » Cet univers dépend donc uniquement de la
pensée. En d’autres termes, les phénomenes ne sont
qu’une image réfléchie dans le miroir de la pensée; leur
' changement, c'est le mouvement des vagues sur un
océan idéal. Par conséquent, si on franchit d'un pas la
limite du matérialisme et du nihilisme, on se trouve
dans I'ldéalisme subjectif. ‘

30 Le Ritsou. 11 'y a encore dans le HinayAna une autre
. Ecole: celle de Ritsou. Elle appartient au Vinaya-pitaka
" qui forme la seconde division des trois collections (Tri-
pitaka) des livres sacrés et qui s’occupe exclugsivement
dela premiéré des Trois Instructions (Gikshds) : moralité
supérieure (Adhigila), méditation supérieure (Adhicitta)
et savoir supérieur (Adhiprajna).
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Cette école enseigne particulitrement plusieurs pré-
ceptes moraux qui varient en rigueur et en nombre,
selon qu'il s’agil d’un moine ou d’un laique : les pré-
ceptes sont soit complets soit réduits & dix, soit méme
réduits a huit ou a cing, etc. En un mot elle interdit
tout ce qui est mal; elle prescrit tout ce qui est bien.

Le caractere purement moral de cette école s’affirme
dans cette proposition : C’est par 'observance du Cila
qu'on devient Bouddha.

Si on rattache le Ritsou au Hinayana, c’est qu'’il dé-
pend principalement de I'Ecole de Dharmagupta d’aprés
le Vinaya des Quatre Divisions. '

4° Le Hossé. Le Hossd enseigne qge les trois mon-
des ! consistent dans la pensée seule et qu’il n’y a rien
en dehors de la pensée. Elle énumere huit especes de
pensées ou de connaissances (Vijiana), et la dernitre est
I'Alaya-vijiidna, c'est-a-dire la pensée du réceptacle,
puisqu’elle contient les semences de toute chose ; I'uni-
vers n’est que le phénomene ou le mode produit par
cet Alaya-vijhana, c’est pourquoi on I’appelle 'émanation
de I'Alaya-vijiiana. Celui-ci est donc identique au moi
de Fichte et il est tout a fait le sujet absolu.

- Selon le Hosso, les Dharmas et le moi sont considérés
comme une pure illusion; seule la‘pensée est réelle.
Quoiqu'il nie le monde extérieur, il soutient que les

1. Ce sont : Le monde du désir (Kdma); celui de la forme (Ripa)
et celui de la non-forme (Ardpa). :
2
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phénomenes qui se manifestent dans le monde intérieur
sont réels et non point faux. C'est pour cela qu’on I'ap-
pelle I'Ecole de I'Etre du Madhyamayana.

5° Le San-Ron. Nier tous ces phénomenes intérieurs et
extérieurs, c'est le principe de 'Ecole San-ron qu'on
appelle 'Ecole du néant du MadhyamayAna. Mais cenéant
est pour ainsi dire synthétique, la chose contingente'
elle-méme y est le néant. Il s’oppose ainsi au néang
a proprement parler analytique du Hinayana.
- La vérité absolue, selon ’Ecole San-ron, n’est ni I’étre
ni le néant ; elle est indépendante de ce couple, c’est-a-
dire qu’elle est insaisissable. Cette hypothtse admise,
on se demande : ¢ quoi consiste la chose contingente ?
Celle-ci n’est qu’une apparence, un phénomene passager,
elle est donc insaisissable. Sion dissipe I'idée chimérique
de VEtre et du Néant par les: huit termes négatifs 2, on
trouvera la vérité qui est indépendante absolument de
I’étre et du néant. Apres cette doctrine qui fait disparaitre
a la fois le monde intérieur et l'extérieur, c'est-a-dire
le sujet et 'objet, il ne reste plus qu’uh progres a ac-
complir. C’est le Chemin-Milieu qui est le dernier terme
de ce progres.

6° Le Ké-gon, Cette école traite spécialement de «1'état
non-conditionné des choses ». Toutes les formes pro-

1. Nous employons ce mot pour désigner le produit de la combi-
naison de la cause directe et de la cause occasionnelle.
2. Voir le chapitre V.,

L
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viennent de la nature absolue c’est-a-dire de la Bhuta-
tathata dont nous parlerons plus loin. Ainsi la forme et
'essence sont a I'origine combinées et identiques. Par
exemple, le feu et 'eau sont des produits de la Bhata-
tathata, quoiqu’ils soient différents phénoménalement ;
si on les regarde au point de vue de la Bhita-tathata,
ils sont absolument identiques. On peut donc dire que
le feu est I’eau et que I'eau est le feu.

Ce systeme ne differe de celui de 1'Ecole Ten-dai que
par des dissemblances de détail dans l’enseignemenl’..

T° Le Ten-dai. Celle école est le systeme le plus pro-
fond du Mahayana. C’est elle qui combine les deux idées
opposées de 'Etre et du Néant en un systtme moyen.
L’Ecole Hoss6 faisait sorlir toutes les semences de
I'Alaya-vijiidna. Selon I'Ecole du Chemin-Milieu, la
Bhiita-tathata (la nature absolue) s’oppose a I’Alaya-
vijfidna ; elle estimmanente & la matiere et & la pensée ;
il n’y a ni matidre ni pensée en dehors de cette Bhita-
tathata. C’est pour cette raison que nous rangeons dans
le réalisme le Chemin-Milieu qui unit les deux systemes
du matérialisme et de 'idéalisme subjectif.

Si on considere au point de vue de la Bhiita-tathata,
ces deux systémes dont I'un soutient qu’il n’y a pas de
moi en dehors des éléments, et dont I'autre nie la ma-
tiere pour ne reconnaitre que la pensée, il semble que
I'un accorde trop & la matigre, et I'autre trop & la pensée;
ni l'un ni I'autre ne sont justes. La matipre et la pensée
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existent et sont 'une relativement 4 1’autre comme sont
la gauche et la droite; point de gauche sans droite,
point de droite sans gauche. En tout cas, ni le matéria-
lisme ni I'idéalisme subjectif ne sont un systeme parfait.

Il faut donc établir un systtme qui admette I'essence
des deux éléments: la matitre et la pensée. Qu'est-ce
que cette essence ? Nous I'avons déja nommée, c'est la
Bhitha-tathata. Comme nous I'avons dit plus haut, elle
n’est ni la matiére ni la pensée, ou bien elle est 1'une
et lautre a la fois. Cest tout & fait 'essence absolue
de la nature elle-méme; cependant cette nature est
absolument inhérente & la matitre et a la pensée. I suit

de la que le systeme est considéré comme le Chemin-
Milieu. '

On sait que les recherches philosophiques sur les:

deux éléments de la matidre et de I'esprit aboutissent
a un principe primordial unique, mais les savants n’ont

pas encore résolu cette question-ci : Comment ce prin--

cipe a-t-il donné naissance & ces deux éléments, et quel
rapport y a-t-il entre eux ? On vient de voir que le Boud-
dhisme a réellement trouvé le mot de cette énigme dif-
ficile. Voici comment il I'a déchiffrée. La Bhuta-tathata
peuts’entendre & la fois de trois fagons: comme I'essence,

la force, le mode ou phénomene. Elle est essence en-

tant que ce qui .agit en soi et est congu par soi; force, en
tant que ce qui agit sur la matiere et sur esprit ; elle

est mode, parce qu'elle est dans toute. chose et congue-
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par cette méme chose. En d’autres termes, l'essence
est la cause de la force et le phénomene est 'effet de la
force. Si un effet se produit, il doit avoir sa cause ; si
un phénomene se manifeste, il ne peut exister sans une
force. La Bhitta-tathata n’est pas inerte : elle agit natu-
rellement par 1d force qu’elle posséde en elle-méme, et
elle réalise le progres sans fin. A¢gvaghosha dit dans le
Mahay4na-graddhotpada-¢astra: « Le principe se dédou-
ble ; on a alors 'absolu et le relatif qui sont au fond
identiques. » Selon I'école Ten-dai, ces deux principes_
de I'absolu et du relatif ont la méme essence inhérente ;
bien qu’ainsi définis, ces deux principes ne font pas une
vraie unité, ils sont et ne sont pas a la fois unité et
dualité. A
Quels sont les rapports de la Bhita-tathata avec les
deux éléments : matiere et esprit? En tant qu'elle ne
dépend de rien, la Bhata-tathatd est I'absolu ; mais ne
devons-nous pas nous demander si I'absolu existe en
dedans ou en dehors du relatif? S’il est en dehors du
relatif, nous ne pouvons savoir ce qu’il est, parce que
nous sommes dans le relatif, et la Bhiita-tathata est ainsi
hors de notre connaissance, Pour que nous puissions
déterminer si I'absolu existe ou non, il faut qu'il soit
dans la sphere de notre connaissance, et par conséquent
inhérent au relatif. Si on cherche la méme solution de ce
probleme dans la philosophie moderne de I’Europe, on
la retrouve dans la théorie de Hégel. Selon lui, I'absolu
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n’engendre pas le mouvement ni la vie; il est le mou-
vement méme. Il n’exctde en rien les choses, il y est
tout entier. Et de méme, il n’excéde en rien la capacité
intellectuelle de I'homme. Selon Fichte, ’absolu est le
moi — sujet lui-méme produisant le monde phénoménal
par une création inconsciente et involontaire. Selon
Schelling, 'absolu n’est ni le moi, nile hon-moi, mais
leur racine commune o1 'opposition d’un sujet pensant
et d'un objet pensé disparait dans une parfaite indiffé-
rence. C’est le neutre antérieur et supérieur & tous les
contrastes, I'identité des contraires. L’absolu de Fichte
est I'un des termes de I'opposition ; celui de Schelling
est la source transcendante, mystérieuse, impénétrable
de cette opposition. Ainsi, dans ce dernier, les choses
" proceédent de 'absolu qui par cela méme demeure en
dehors des choses. Dans Hégel, I'absolu en est le pro-
cessus méme ! . L’absolu du Bouddhisme est tout & fait
analogue & celui de Hégel. Ainsi, quel'on considere la
. Bhuta-tathadtd comme  l'essence de toute chose, ou
comme inhérente a toute chose la Bhiita-tathata et les
choses sont identiques ; ce sont deux faces inséparables
d'une méme existence. La Butha-tathatd absolue, ce
sont les eaux de I'océan au calme plat; les modes relatifs,
ce sont les vagues dont les formes sont constamment
changées par le vent. La Butha-tathAta absolue n’est pas

1. D’apreés I'Histoire de la philosophie en Europe, par A. Weber,
p. 455. Paris, 1886. 4° édition.
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séparable des modes relalifs, de méme que les eaux
sont inhérentes aux vagues. D’aprés cette conception,
le soleil, la lune, la terre et toutes les &toiles contien-
nent en eux-mémes la Bhata-lath4td, aussi bien que
les petites fleurs, les herbes, une goutte d’eau, une
vapeur ; tout cela n’est que le produit .de la Bhita- -
tathat4 et n'en est qu'une partie. GAkyamuni proclame
dans le Nirvapa-sitra que tous les étres vivants
posstdent la nature de Bouddha, c’est-a-dire en d’au-
tres termes la Bhuta-tathatd; de méme 1'Ecole Ten-
dai enseigne que les plantes, les montagnes, les
fleuves mémes peuvent devenir Bouddhas. On peut dire
que le systémé des Deux Véhicules est le panthéisme
tel qu’on le retrouve dans certains systémes de la philo-
sophie moderne et contemporaine de I'Europe. La Bhita-,
tathatd du Bouddhisme est au fond presque indentique
a la substance de Spinoza, au moi absolu de Fichte, &
I'absolu sujet objet de Schelling, a I'idée absolue de
Hégel, a la volonté de Schopenhauer et & I'inconscient
de Hartmann. .

~ « Toute vraie philosophie, dit Schopenhauer, est essen-
tiellement athéologique. Elle ne sait rien d’un dieu per-
sonnel, situé hors du monde : elle est donc, en ce sens,
athée. » La philosophie du Bouddhisme répond exac-
tement a la proposition de Schopenhauer; elle laisse de
cOlé ce que tant d’autres systémes inspirés surtout par
I'esprit théologique se proposent comme leur objet
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dernier, & savoir la détermination des rapports du
monde avec un dieu personnel. '

8° Le Sin-gon. Le Sin-gon établit dans les doctrines
de Cakyamuni Bouddha deux divisions : I'exotérique et
I'ésotérique. Toutes les autres doctrines représentent la
premitre et celle de Shin-gon (Mantra ou vraie parole),
la seconde. Le principe primordial est le Mahavai-
rocana identique & la Bhita-tathatd; le nom seul en
differe.

Cette école pose trois mysteres : le corps, la parole et
la pensée. Cette triade se retrouve dans tous les étres
animés et inanimés. Quand le venl souffle dans les bois,
que les vagues déferlent  contre les rochers, qu'un
homme meut ses mains, ou qu’il parle, ou qu’il garde
le silence, tout cela est I’expression de ces {rois mysteres.
Ces mysteres sont compris par les Bouddhas seuls, et non
par des hommes ordinaires. De la vient qu’on désigne
communément ce systtme sous le nom de mysticisme.
Le Shin-gon prétend faire parvenir les hommes igno-
rants a l'état de Bouddhas: c'est dire qu’il considere
comme égaux sans aucune distinction les trois mysteres
de Bouddha et ceux des étres vivants. Le Mahavairocana-
bhisambodhi-siitra enseigne les Dix Degrés des Pensées
(V. chap. VIII) de ceux.qui pratiquent la doctrine de
cette secte, c’est-a-dire du premier moment jusqu’'au
but supréme (Nirvana). C’est donc essentiellement un
systéme d’évolution ou de progression intime par
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.

I'acquisition de mérites. A ce point de vue, la loi
de T'évolution peut étre considérée comme un moyen
d’atteindre au but supréme.

9° Le Zen. La doctrine de cette école est extraordmalre ;
c’est une transmission d’une nature spéciale, en dehors
de tout enseignement, et qui ne s’appuie sur aucun mot.
Bodhidharma, le vingt-huititme patriarche de cette
secte, a dit: « Si on découvre en soi-méme la nature de
sa propre pensée, on peut devenir soudainement Boud-
dha; il n’est besoin ni de mots, ni de paroles ; tous les
livres sacrés sont absolument inutiles. » Ce caractere
original contraste étrangement avec toutes les autres
écoles qui ont fondé, établi leurs théories, leurs pra-
tiquessur Denseignement traditionnel. A

Le Zen proclame que la vérité absolue réside en
dehors de I'idée du bien et du mal, et que le vrai Boud- .
dha est en dehors des catégories désignées sous les
noms d’ignorance ou d’intelligence. Aussi, ce systéme

‘ne peut-il se transmettre ni par les livres, ni de vive
voix ; il n'y a pas d’autre moyen que de méditer sur la
pensée individuelle.

Le Zen est le résultat d’une réaction inévitable contre
les différents systdmes qui prétendaient chacun démon-
trer leur supériorité respective. '

10° Le Nithi-ren. Cette école est la plus moderne du
Bouddhisme japonais, Le dogme fondamental est
presque le méme que celui du Ten-dai; tous deux se

.
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reposent sur le Saddhhrma-puudarika—sﬁtra. Nithi-ren

le fondateur de cette école, établit les « trois grandes lois
ésotériques. » Ce sont: I’objet du culte, le titre du Sitra
(Saddharma-pundarika) et I'estrade pour s’instruire des

préceptes moraux. Le titre du Siitra que forment ces

cinq mots chinois: Myo-ho-ren-gué-kyd (Sad-dharma-
pundarika-sitra) contient la substance de ces trois lois.
Nous rappelons a notre esprit I’objet du culte, nous réci-
tons de vive voix le titre du Siitra, et nous surveillons
notre corps comme étant l'estrade des préceptes moraux.
Nithi-ren subsitua, avec habileté ces trois lois aux trois
Instructions . que chacune des autres écoles observe
‘comme principe de sa pratique.

Ladoctrine de cette école est, parmi celles du Chemin-
Saint, la plus accessible aux faibles et aux simples; aussi
elle s’accroit aujourd’hui encore chez le peuple, c’est-a-
dire dans la classe inférieure.

Les systemes des dix écoles que nous venons d’ana-
lyser appartiennent au Chemin-Saint quoiqu'ils different
entre eux et dépendent soit du Hinay4na soit du Madhya-
mayana, soit du Mahayana. Nous allons voir maintenant
les systemes de la Terre-Pure.

11° Le Jé-do. La doctrine de cette école est plus
simple et plus facile & pratiquer. La voici : quiconque,
a4 n'importe quelle époque, se rappelle et répete

seulement le nom d’Amitdbha-Bouddha, peut naitre,

apres sa mort, dans la Terre-Pure (SukhAvati). Ainsi, &
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la fin de ’Amitayurdhy4na-Sttra, Bouddha dit : « Répé-
tez dix fois en y appliquant toute votre pensée, la priere
Namo’-mitdbhaya-buddhéya » (adoration & Amitabha-
Bouddha). Cette pratique est considérée dans cette école,
comme la meilleure de toutes.

Dans les systemes du Chemin-Saint, quels qu’ils soient,
les trois Instructions ou Sciences (Ciksh4) sont consi-
dérées comme la cause principale de la délivrance,
(Moksha) et ceux qui les pratiquent peuvent obtenir
dans la vie actuelle le fruit du salut supréme.

Dans I'Ecole Jo-do de la Terre-Pure, la répétition du
nom de Bouddha suffit pour assurer & 'homme, aprés
sa mort, son entrée dans le Sukhavati.

12° Shin. La doctrine de cette Ecole différe absolument
de celles de toutes les autres. Se reposer de tout ceeur
sur le pouvoir supérieur du veeu originel d’Amitabha-
Bouddha, en laissant de co1é toute idée personnelle, ¢'est
ce quon appelle la vérité. Cette vérité est le dogme
fondamental de cette école; d’oit son nom de «secte
véritable ». Voici le veeu original d’Amitabha: « Je
n’obtiendrais pas la connaissance parfaite, si un des étres
vivants des dix points, c¢’est-a-dire de tputes les régions,
qui croit en moi avec la vraie pensée et qui répete dix
fois par la pensée mon nom, ne naissait pas dans le
Sukhavati ».

Ce veeu originel marque une grande compassion et le
désir de tirer tous les étres. vivants de leur misere. Avec




XXVIII INTRODUCTION

ce veeu originel, il pratiqua de bonnes actions pendant
d’innombrables Kalpas, en se réservant d’apporter son
fonds de vertu en temps opportun pour sauver d’aulres
étres. L'incapacité de nos propres facultés étant reconnue,
nous devons croire au vigoureux pouvoir supérieur du
veeu originel d’Amitabha. S'il en est ainsi, nous parta-
geons la connaissance du Bouddha et participons a sa
grande compassion. ‘

On doit se demander quelle divergence il y a entre les
doctrines de ces deux écoles de la Terre-Pure. L'une et
I'autre recommandent la répétition du nom d’Amitabha ;
mais le Jo-do proclame que le fidele est sar d'étre sauvé
par cette seule priere, tandis que le Shin lui donne
simplement la valeur d'une action de grices et consi-
dére la confiance daus le veeu originel d’Amitabha
comme la condition essentielle du salut. _

Le Shin ne considére pas méme comme nécessaires
ces prescriptions communes au Bouddhisme en général
« de quitter la famillé et d’abandonner les désirs d'ici-
bas afin de parvenir & Bouddha ». Les prétres eux-mémes
de la secte ont la permission de se marier et de manger
du poisson et de la viande, choses séverement prohibées
dans les autres sectes bouddhiques.

Parmi les douze grandes écoles que nous avons vues,
ces deux dernidres de la Terre-Pure sont surtout des
systémes religieux, tandis -que les autres sont parti-
eulitrement philosophiques, mais les systtmes de




INTRODUCTION XXIX

la Terre-Pure ne sont pas simplement une religion
relevant du sentiment seul; ils sont & la fois philoso-
phiques et religieux; car ils se fondent sur la loi de
casualité!.

Nous venons de voir le Bouddhisme tour 4 tour méta-
physique, logique, mystique et piétiste; mais sous ces
multiples formes, sous ces apparences si variées, sous
ces enseignements si divers, la fin qu'il se propose reste
toujours la méme; Gakyamuni a voulu (et ses disciples
en ont toujours nettement gardé conscience) assurer aux
étres le bonheur absolu, le salut supréme, arracher les
créatures au tourbillon douloureux des renaissances

perpétuelles et les guider au port éternellement calme
du Nirvana. ' '

1IV. Loi nécessaire de la cause et de Ueffet

Si les animaux, les plantes, les herbes, les montagnes
les fleuves, etc., sont susceptibles de devenir Bouddhas
comme Vaffirme le Nirvana-Satra, pourquoi y a-t-il par
mi nous des hommes qui ne deviennt pas Bouddhas ?
C'est que pour arriver a I'élat de Bouddhas, il faut en
remplir les conditions et en posséder les moyens. Pre-
nons un exemple : la glace est identique par son essence
& eau, mais elle ne peut devenir eau que par la fonte ;

" 4.1 faut poﬁrtan.t reconnaitre que la vérité peut éire obtenue
aussi par la grace d’Amitabha-Bouddha.
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elle fond plus ou moins facilement selon qu’elle a plus
ou moins de dureté, plus ou moins d’épaisseur, etc. Les
plantes, les animaux ressemblent par leur nature a la
glace la plus dure et la plus épaisse, il leur est plus
difficile de devenir Bouddhas qu’aux étres humains.
Ceux-ci, & leur tour, forment de nombreuses catégories,
selon leur degré d'intelligence, de vivacité etc. Cette
inégalité des facultés les rend plus ou moins aptes a
fondre la glace des passions, c’est-a-dire I'obstacle qui
voile la nature de Bouddha; autrement ils ne peuvent
obtenir le fruit du salut supréme.

Cette théorie est ce qu'on appelle dans la langue du
Bouddhisme, la « Loi nécessaire et universelle des causes
et des circonstances ». L'effet résulte d'une combinaison
de la cause et des circonstances. Si on ne posséde pas
originellement la nature ou cause du Bouddha, on ne
peut obtenir le fruit du salut supréme ; mais si méme on
la possede, il faut de plus certaines circonstances qui
* contribuent au succés, c'est-a-dire la pratique pieuse
qui fait éclore I'état de Bouddha. Un liquide glacé, dif-
férent de I'eau, ne pourra pas donner de 1'eau en fondant ;
mais sila glace méme n’est que de 1’eau congelée, encore
faut-il pour en tirer de 'eau des circonstances qui la
dégelent. Clest pourquoi nous ne pouvons devenir
Bouddha que si nous remplissons les conditions néces-
saires pour atteindre & cet état, puisque toute chase,
“quelle qu’elle soit, est soumise & la Loi nécessaire. Cette
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Loi est le principe de la science physique; elle corres-
pond & la théorie de l'indestructibilité de la matidre et de
la persistance de la force. S'il y a une cause, il doit en
résulter un effet; la cause et l'effet ne sont pas sépa-
rables. On ne pourrait prétendre méme qu’il existe un
seul effet sans cause.

La théorie relative aux moyens de devenir Bouddha est
fondée sur la Loi nécessaire de la cause et de leffet.
Nous pouvons donc dire qu’elle est vraiment d’accord
avec la scienceé moderne.

D’ou vient la Loi nécessaire ? Elle vient de la Bhiita-
tathatd qui la posséde en elle-méme ; par conséquent
elle est omniprésente dans tout l'univers. Il semble
qu'il y ait certaines choses qui échappent a la Loi néces-
saire ; mais en réalité il n'en est rien ; le peu d’étendue
de la sphere de notre connaissance est la seule cause de
cette illusion. On appelle nécessité le lien connu de la
cause et de leffet; casualité, le phénomene dont la
cause reste ignorée ; comme il est impossible qu'il y
ait un effet sans cause, la cause existe nécessairement,
mais elle échappe a notre observation. Plus notre con-
naissance se développe, plus diminue la casualité pour
céder la place a la nécessité. Du moment que la Bhita-
tathatd possede la Loi nécessaire en elle-méme, toutes
les créatures {en qui réside la Bhita-tathata) sont sou-
mises & celte loi dans toutes leurs actions. Selon le
Bouddhisme, la Loi nécessaire n’est nile caprice de Boud-
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dha, ni la création de Dieu. Il en résulte que le Bouddha
lui-méme doit avoir satisfait & cette loi pour jouir du
fruit du Salut supréme.

Tutorie pE$ TROIS TEMPS

Du moment que I'on admet la Loi nécessaire de la
cause et de l'effet, on doit reconnaitre l'existence des
trois temps : passé, présent, et avenir, que représentent
hier, aujourd’hui et demain. Une cause née aujourdhui
doit produire son effet tot ou tard, dans un avenir plus
ou moins rapproché; un effet se produit-il aujourd’hui, la
cause qui I’a engendré lui est antérieure. C'est ce qu'on
appelle dans la technique du Bouddhisme, la «théorie
la cause et de I'effet des trois temps». On appelle jeu
de la cause et de l'effet le phénomene qui change et se
transforme constamment en rapport avec les trois temps.
A ce point de vue, on doit dire que la vie actuelle est le
jeu de la cause et de I'effet de la vie antérieure, et c’est
d’elle & son tour que doit découler I'existence ultérieure.
Aussi le Bouddhisme admet et enseigne la métempsy-
chose des six conditions (gati) possibles de I'ame *.

La théorie des trois temps et des six conditions n’est
qu’une adaptation, comme nous I'avons dit plus haut, du
principe de I'indestructibilité de la matiere et de la per-

1. Ces conditions sont les suivantes : étre infernal (Naraka); fan-
téme (Preta) ; animal (Tiryag-youi-gata); démon (Asura); étre hu-
main (Manushya) ; étre céleste (Deva).
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sistance de la force. Si on considéere I'esprit ¢t la matiere
au point de vue de l'unité de la Bhita-tathdtd qui n’est
susceptible par son essence ni de naissance ni de disso-
lution, ces deux principes produits par la Bhita-tathata,
quoiqu'’ils éprouvent des changements apparents, n’ont
en réalité, ni production ni dissolution ; leurs change-
ments et leurs transformations ne sont donc qu'un jeu
de cause et d’effet. Il est incontestable que, comme un
bon fruit vient d’'une bonne semence, un mauvais effet
vient d’une mauvaise cause. D’oir il s’ensuit que le
Bouddhisme enseigne que le bonheur ou le malheur de
la vie actuelle est déterminé absolument par I’action
(Karma) prépondérante des mérites ou des démérites
acquis dans la vie antérieure et que les causes présentes
feront sentir leurs effets a l'avenir. Ce simple exposé
montre que la théorie des trois temps et la Loi néces-
saire ne sont pas des idées chimériques.

Nous pouvons nous résumer ainsi: le systtme du
Bouddhisme a pour principe primordial la Bhiita-tathata,
pour mécanisme la Loi nécessaire, et il les adapte habi-
lement & la religion. Et c’est pour cela qu'il est permis
d’affirmer que le Bouddhisme se fonde sur la philosophie
et aussi qu'il est constamment d’accord avec I'expérience
de la science moderne.

Nous avons vu la conception philosophique du Boud-
dhisme, voyons maintenant comment il entend la fin
supréme.
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V. Fin supréme — Nirvdna

La fin du Bouddhisme est de passer de la transmi-
gration douloureuse (Samséra) au salut supréme (Nir-
vana); en d’autres termes, c’est de chercher le bonheur
éternel par 'annihilation du malheur. |

Quelle est la signification du mot Nirvana?* Extinction
(proprement souffler sur une flamme, une lampe, etc.,
pour I'éteindre). Le NirvAna met fin & I'universelle méta-
morphose, aux épreuves, aux expiations, au tourbillon
incessant de la vie. On sait que 'interprétation du mot Nir-
vana est discutée chez les bouddhistes eux-mémes. Les
uns, comme les Ecoles du HinayAna, y voient un anéan-
tissementducorpsetdel’dme. D’autres, comme les Ecoles
du Mahayana, pensent qu’il ne faut I'entendre que dans
le sens d’affranchissement des passions au sein d’'une
existence immuable de 1’ame dans un état de bonheur.
On appelle la conception du Hinayéna & cet égard : Pari-
nirvana (le Nirvana complet), c’est-a-dire la suppression
de I'objet qui est pensé et du sujet qui pense; le vide
absolu non seulement de toute connaissance, mais de

1. De célébres orientalistes (E. Burnouf, etc.)regardent le Nirvana
comme I'anéantissement absolu del’dme, de tout 1'étre. D'autres 'ont
présenté simplement comme un paradis de voluptés sensuelles. Quel-
ques-uns comme M. Rhys Davids essayent de concilier les deux défi-
nitions opposées par uneexplication analogue 4 la nétre. (The Hibbert
Lectures. 1881, London, Appendix X).
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toute idée. Selon les Ecoles du MahAy4na, ce qui estvide
au dedans et au dehors, c'est 'existence composée et vi-
sible(Samkrita) : 'anéantissement de ce vide n’est donc
pas lui-méme le vide, mais plutdt la plénitude.Ainsi il est
dit dans le Lankavatara-sitra: « I'illusion cesse : la réa-
lité demeure; voila le Nirvana. » Hiouen-thsang le tra-
duit en chinois le Calme Complet (Yuen-tsih) c’est-a-dire
qu’il n’y a aucune vertu qui n’y soit renfermée et nul
obstacle qui n’en soit écarté.

Il y a encore, dans le VidyAmétra-siddhi-castra,
quatre sortes de Nirvana: le Nirvana simple (nirvdna),
le Nirvana conditionné (sopadhicesha-nirvina), le
Nirvana non-conditionné (nirupadhicesha-nirvdna) et
le NirvAna sans catégories (apratisthita-nirvdna).

1° Le Nirvana simple indique la nature de Bouddha
que tous les étres possédent originellement en eux-
mémes.

2¢ Le Nirvana conditionné désigne I’état d’une créa-
ture terrestre qui comprend la vérité par I'extinction des
passions, mais qui est encore enchainée par son corps.

3° L'existence du corps,et de 1’dme est entiérement
détruite; la vérité seule reste : voila le Nirvana non-
conditionné.

4° L’état de la vérité out le Nirvana et le Samsara sont
indistincts et identiques forme le quatridme Nirvana,
Tous les Bodhisattvas atteignent a cet état; car, pos-
sédant la grande sagesse, ils ne résident pas dans le
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Samsara, et ressentant la grande compassion, ils ne
rentrent pas dans le Nirvana. Quand & Bouddha, il les
possede tous les quatre. Selon cette définition, le Nirvana
semble indiquer la possession de la vérité absolue.

En Europe, les grands philosophes, Schopenhauer
entre autres, prennentle Nirvana dans le méme sens que
les Ecoles du Hinayana. Nous lisons en effet dans Scho-
penhauer: « Les Bouddhistes emploient avec beaucoup
de raison le terme purement négatif de Nirvana qui est
la négation de ce monde. Si le Nirvana est défini
comme néant, cela ne veut rien dire, sinon que le monde
ne contient aucun élément propre qui puisse servir. »
C'est ainsi que sa philosophie du pessimisme absolu
aboutit, de méme que celle-des sectateurs du Hinayana,
a Duniversel suicide par le moyen du parinirvana.
D’autres parmi lesquels est I'illustre Hartmann semblent
donner du Nirvana la méme définition que les Ecoles du
Mahayana, puisque Hartmann soutient que 1'évolution
historique doit aboutir au bonheur supréme dans I'exis-
tence parfaite,-c’est-a-dire au Nirvana, quand la lutte
pour l'existence sera arrivée a sa fin.

Les. termes Nirvina, Bhita-tathata et Tathigata-
garbha (matrice de Bouddha) sont synonymes dans le
langage du Bouddhisme, quoiqu'il y ait une légere
différence dans leur signification. Si on veut indiquer
Pétat de calme complet au sein d’une félicité éternelle,
on emploie le mot Nirvana; veut-on indiquer I'unité et
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la constance d’un principe actif, cest la Bhita-tathata;
le récipient de toute chose, c’est le Tathagata-garbha.

On se demandera sans doute si le terme Nirvina
n’existait pas déja avant Gakyamuni. Nous ne pouvons
mieux faire que citer & ce propos un passage de Guram-
gama-samadhi-sitra : « Le roi Prasenajit! dit & Gakya-
muni Bouddha : « Lorsque j’ai vu Kakuda-katyiyana et
Samjaya-yavairatti® avant de recevoir l'’enseignement
des Bouddhas, ils m’ont affirmé que I'anéantissement
de toute existence apres la mort, c’est le Nirvana. Bien
que je voie aujourd’hui le vénérable Bouddha, je doute
encore; comment se révele I'état de la pensée qui n'a
ni naissance ni dissolution? »

Le bonheur du Bouddhisme réside-t-il donc dans la
vie actuelle on ne se trouve-t-il que dans la vie ulté-
rieure ? Le Bouddhisme enseigne a la fois le bonheur
dans le présent et dans I'avenir. Mais ce bonheur n’est
que moral et ne s’adresse qu’a I'esprit, non pas au corps
ni au sens. Le Bouddhisme se préoccupe uniquement
du bonheur de I'ame; d’ailleurs I'ame étant intimement
liée au corps ne peut manquer de réagir sur lui. Mais
ce bonheur ne s’arréte pas aux limites de I'individu; il
agit sur la masse entidre, il profite & 'humanité. Tandis

1. 11 était roi du royaume de Crévastt a I'époque od le Bouddha
vivait dans le monde.

2. Ce sont deux des six grands philosophes hétérodoxes de 'Inde
a cette époque.
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que les partisans d.u Hinayna dans leurs étroites aspi-
rations ne s’occupent que de leur propre salut, ceux du
Mahay4na ont en vue 2 la fois leur salut et celui d’autrui.
En un mot, la fin supréme du Bouddhisme est de parfaire
le bonheur de la vie actuelle et le bonheur de la vie
ultérieure, celui de I'dme et celui du corps, celui de
" Iindividu et celui de Phumanité; mais ce boniheur doit
étre différent selon le temps, les circonstances et les
facultés des hommes. Ainsi le Bouddhisme enseigne a
ceux qui ne connaissent que le plaisir physique de
rechercher le- plaisir moral; & ceux qui ne sont occupés
que du bonheur actuel, de tendre au bonheur éternel ; &
ceux qui ne tendent qu’a leur propre salut de travailler
au salut de ’'humanité. C’est ainsi que le médecin donne
a ses malades pour les guérir des médicaments différents
appropriés & chaque maladie. Dans I'état bouddhique
idéal, la société civile et la société religieuse sont tout
a fait identiques. Ainsi le Nirvana est inséparable du
Samsara, la Bodhi de la passion, toute les lois civiques
servent a la doctrine bouddhique, et I'existence ultérieure
n'implique pas un autre monde. Par cette raison, si la
civilisation du monde moral et du monde physique
atteint ultérieurement & la perfection, ce sera ici-bas
" le Nirvana ; ceux qui y résideront seront des Bouddhas.
D’aprés ce que nous avons vu, le Bouddhisme ne
saurait donc étre un danger pour la société humaine,
il 0’y a aucune raison de partager linquiétude de
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‘certains savants occidentaux qui tiennent le Nirvana
bouddhique pour un grand péril.

La MoraLe pu BouppHisuE

Quant & la morale du Bouddhisme, elle est d’une
beauté qui ne le céde & aucune autre, pas méme a la
morale chrétienne. Elle a pour principe I'égalité de
tous les étres vivants ; le Bouddha ouvre le ciel & tous:
« Ma doctrine, dit-il, est une doctrine de grace pour
tous. » Il s’en suit que, dans sa morale, la compassion
est la premitre vertu; aussi le Bouddhisme fait-il
observer généralement aux laiques ces cinq préceptes
(Panca-véramani) : :

o Ne tuez pas les étres vivants; ( prdndtighdtdd
virati). .

2° Ne commettez pas de vol; (adattdddndd virati).

3° Ne commettez pas d’adultere ; (parastrigamandd
virati). '

4° Nec mentez pas; (mpishdvdddd virati).

5° Ne vous enivrez pas; (madyapdndd viratt)

Ces cinq préceptes sont en rapport avec cinq vertus
cardinales : la pitié, la justice, I'urbanité, la sincérité et
la sagesse. Le premier précepte est considéré comme
. 'essence des autres. Chez les Bouddhistes, 1'étre abso-
lument insensible & la pitié est donc celui queles
hommes appellent en général, scélérat.
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Il y a encore trois catégories de préceptes purs (Trivi-
dha) qu'observent les esprits supérieurs c’est-a-dire les
adeptes du Mahayana.

1° La bonne conduite qui préserve du mal (Samhara-
cila). Il n’y a aucun mal qui ne soit détruit par ce
précepte.

2° La richesse des bonnes actions (Kucala-samgraha-
¢ila). Il n’y a aucun bien qui n’y soit renfermé. Il explique
a 'homme comment il peut devenir vertueux : il doit
observer en général les rdgles de la société et de la
religion sans jamais abandonner les six perfections *
(Paramita). , -

do La bienfaisance pour tous les étres vivants (Sat-
tvartha-kriya-¢ila). Il n’y a aucun étre qui ne soit sauvé
par ce précepte.

Le Bouddhisme surtout recommande avec persévé-
rance & ses fideles la piété filiale qui lie les bonnes
relations dans les familles. Aussi on remarque que chez
les Bouddhistes, il n’y a presque jamais de débats entre
proches parents.

Si la morale du christianisme est de beaucoup
supérieure & toutes celles qu’ait jamais connues I'Europe,
elle n’a nul égard pour les bétes; c’est en elle une
lacune. On sait qu’on a senti depuis un demi-sidcle le

1. Ce sont: 1o L'aumdne (DAna-paramitd) 20 La moralité (Gilao) -
3° La patience Kshdntic) 4° L'énergie (Virya®) 50 La méditation
(Dhyéna°) 5° La sagesse (Prajiidc) portées toutes a leur perfection.
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besoin de combler par des lois la lacune que la religion
avait laissée dans la morale. C’est ce qui explique la fon--
dation, en Europe et dans I'Amérique, de sociétés pro-
tectrices des animaux. En Extréme Orient, le Boud-
dhisme suffit & assurer aux bétes aide et protection,
et personne n'y comprendrait l'utilité de pareilles
sociétés.

Quelques-uns prétendent que les bétes n’ont pas de
droits ; d’autres se persuadent que noltre conduite a leur
égard n'importe en rien & la morale, et on a appuyé une
telle prétention sur une hypothese, admise contre I’évi-
dence méme, d’une différence absolue entre I’homme et
la béte. C’est Descartes quil’a proclamée sur le ton le
plus net et le plus tranchant, et en effet, c’était 1a une
conséquence nécessaire de ses erreurs. D’autre part, on
a fait remarquer que ces idées sont en germe dans I'An-
cien Testament.

Entre la pitié envers les bétes et la bonté d’ame, il y a
un lien trés étroit. On peut dire sans hésiter que quand
un individu est méchant pour les bétes, il ne saurait étre
homme de bien. On peut d’ailleurs montrer que cette
pitié et les vertus sociales ont la méme source. -

D’apres les recherches de la science nouvelle décou-
verte par Darwin, 'homme et 1'animal ont le méme
ancétre a leur source premitre, il n’est donc pas permis
de dire que le régne animal a été mis au monde pour
notre utilité et notre jouissance.
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Si on compare la théorie de la pitié bouddhique a celle
-de certains philosophes européens, elle semble étre un
paradoxe; car plus d’un, Spinosa (Ethique), Kant,
(Critique de la Raison pratique), ont jusiement pris la
pitié & partie et 'ont blamée. Mais en revanche, cette
théorie de la pitié a pour elle I'autorité des deux plus
grands moralistes modernes : car tel est-assurément le
rang qui revient & J. J. Rousseau (Emile) et & Schopen-
hauer (Morale).

Quoique le Bouddhisme recommande si persévé-
ramment la pitié, il ne défend pas, dans certaines circons-
tances, de sacrifier un étre méchant pour sauver les
autres ; seulement il interdit de tuer les étres vivants
quels qu’ils soient, sans justice ni nécessité. On peut
donc résumer la morale du Bouddhisme, en ces mots
qui sont exposés dans le Nirvana-siitra : « Abstenez-vous
de tout ce qui fait le mal, accomplissez tout ce qui fait
le bien. »

Nous croyons qu'il n'est pas besoin d’insister plus
longtemps sur ces détails; car tous les savants occi-
dentaux qui ont étudié le Bouddhisme et qui I'ont appro-
fondi sont sans doute déja d’accord avec nous sur la
haute valeur de cette morale.

Au moment de terminer ce travail, je crains de me
heurter & I'indifférence ou aI'insucces. On a dit: « Chaque
homme est non—seulement le fils de son temps, mais

encore celui de son pays. » Chaque science a aujourd'hui.
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un caractere international, mais il n’en est pas ainsi
du Bouddhisme qui, propagé depuis nombre de sitcles
dans une grande partie de 1'Orient, est resté pour ainsi
dire, inconnu & I’Occident. C’est & peine si, depuis un
demi-sitcle, une vingtaine de savants en ont fait une
étude sérieuse, quoique imparfaite. Quant au grand
public, c’est tout au plus s’il en connait le nom. Serons-
nous assez heureux pour l'intéresser, malgré la faiblesse
de nos moyens personnels, & des conceptions dont I’ori-
ginalité mérite I'attention et dont la profondeur mérite
un sérieux examen ?

J’ai maintenant la douce satisfaction d’adresser mes
remerciments 3 M. S. Lévi, maitre de conférences a la
Sorbonne qui a bien voulu seconder mes investigations
pour les termes sanscrits qui restaient obscurs et me
préter le secours de ses lumitres pour suppléer &4 mon
insuffisance en francais. '

Ryavon Fuasamma

Paris, 28 mars 1888.
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LE BOUDDHISME JAPONAIS

DOCTRINES ET HISTOIRE

DES’

DOUZE GRANDES SEGTES BOUDDHIQUES DU JAPON

CHAPITRE PREMIER

Kou-cra-sa. — SkcTE DE 1L’ABHIDHARMA-KOCA-CASTRA

1. Histoire de la secte

Le mot Kou-cha est la transcription du mot sanscrit
Koca, c’est-a-dire « trésor » mot qui se trouve dans le
titre du livre principal de cette secte ou école, le livre du
trésor de la métaphysique (Abhidharma-koga-¢astra). Il
fut composé par Vasubandhu (Sé-shin) qui vivait dans
I'Inde neuf siécles environ apres Bouddha. Le Gastra est
divisé en neuf chapitres oui 'auteur se réfere non seule-
ment aux livres principaux des Sarvastivadins, I'une des
dix-huit écoles de la doctrine Hinay&na, mais ou il fait
aussi un choix des différentes opinions des autres écoles.
La composition de I'ouvrage est si excellente qu’il
est connu dans I'Inde sous le nom de Gastra intelligent
(pr4jna-castra (?). Quoique les noms de dix-huit écoles
du Hinayina soient mentionnés dans les livres sacrés,
_iln’en reste que deux de nos jours. Ces deux écoles sont.
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lesSautrantikas (Kyé-bou) etles Sarvastivadins (Ou-bou).
Le Jo-jitsou-shi approche de la premitre et le Kou-cha-
shi représente la seconde. L’Abhidharma-koca-cAstra,
par l'indépendance qui le caractérise, surpasse tous les
exposés doctrinaux des autres écoles. La doctrine de ce
Castra est tout a fait dégagée des idées particulidres aux
Sarvastivadins ou aux Sautrantikas.

Les SarvastivAdins ont plusieurs livres qui appar-
tiennent a I’Abhidharma-pitaka (Ron-z6) lequel forme la
derniére division des trois collections (Tripitaka) des
livres sacrés. Dans cet Abhidharma-pitaka, il y a un
ouvrage principal et six secondaires dont l'ordre est
fixé ainsi: ’

1° JnAna-prasthAna-¢astra (Ho-thi-sokou-ron) par
Katyayana. C'est I'ouvrage principal, les six autres en
sont appelés les six pieds (Shat-pada).

2° Dharma-skandha-padda (Ho-oun-sokou-ron) par
Mahamaudgaly4yana.

3° Samgiti-paryaya-pAda, par CAriputra.

4° Vijh&na-kaya-pada (Shiki-shin-sokou-ron) par Deva-
¢arman.

5 Prajnapti-pAda (Shi-Sétsou-ron) par Mah&maud-
galyayana, .

6° Prakarana-pAda (Hon-roui-sokou-ron) par Vasu-
mitra.

7° Dhétu-kaya-pada (Kal-shm sokou-ron) par le
méme auteur.
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En outre il y a un ouvrage intitulé Mah4-vibhasha-
castra (Daibi-ba-cha-ron) qui fut composé par cinq cents
Arhats, et qui est un commentaire du Jiidna-prasthana-
céstra de Katyayana. ‘

~ En 563, un Indien nommé Paramartha (Shin-dai) tra-
duisit le Castra de Vasubandhu en chinois ; plus tard
en 654, sous la dynastie des T’ang, Gen-Jo * en fit une
nouvelle et meilleure traduction. Ses disciples Fu-ko et
Ho6-ho6 composérent chacun un commentaire sur cette
nouvelle traduction du ¢astra ; Jin-dai, et En-ki en firent
deux autrbs commentaires.

En 658, deux prétres Japonais Thi-tsou et Thi-tatsou
allerent en Chine, y devinrent disciples de Gen-jo, et
rapporiérent au Japon une nouvelle traduction du Koca;
c’est ainsi que ce Castra fut connu au Japon. Comme ils
étaient eux-mémes membres de la secte du Hosso, ils
ne purent établir au Japon cette secte particulitre de
I’Abhidharma-cAstra; mais la doctrine enseignée dans le
Castra n’en a pas moins été étudiée par les diverses
sectes bonddhiques du Japon.

II. Doctrine de la Secte

Ily a, dans I’Abhidharma-koga-¢astra, beaucoup de
termes techniques ; ce sont : les cing agrégats (SKANDHAS ;
oUN) ; les onze places « Avatanas; SHo »; les diz-huit

1. Connu en Europe sous le nom de Hiouen-Thsang.



4 LE BOUDDHISME JAPONAIS

éléments (Duitus ; Kai) et les soizante-quinze conditions
(Drarmas®; Ho). Chacune de ces conditions y est posée
sous trois formes : la premidre «affirmative», la seconde
« négative », la troisitme qui n’est « ni affirmative ni
négative. » Tous ces termes techniques sont employés
pour expliquer tous les dharmas dont les uns forment
les composés (SaMSKRITA ; oU-1) et les autres les non-com-
posés (Asamskrita ; Mou-1). Il y a encore les quatre
vérités sublimes (Sarvas ; Tai) et les onze enchainements
mutuels des causes (N1pinas ; Ex-cu1).

Voici maintenant quels sont les soixante-quinze
Dharmas * et comment ils sont groupés :

1° Les soixante-douze premiers sont les Samskrita
Dharmas (composés). L’Asamskrita (non-composé) com-
prend les trois autres. Les soixante-douze Dharmas qui
composent les Samskrita-Dharmas sont groupés dans les
quatre catégories suivantes :

I. Formes ou matérialité (Rdpas; Shiki) au nombre
de onze & savoir :

1. Aucun des termes techniques de la métaphysique bouddhique
n’est peut-dtre plus difficile & rendre que ce mot de dharma; le sens
en est si étendu qu'il faut se résigner a le traduire par des a-peu-
prés. Dans la littérature brahmanique de I'Inde, ce mot signifie
presque toujours loi; toutefois il désigne aussi, particulitrement en
philosophie et en grammaire, les attributs du sujet, les mots de I'étre,
Dans le Triratna « les trois Joyaux » du Bouddhisme : Bouddha,
Dharma, Samgha, Dharma désigne la loi religieuse.

2. Se reporter au tableau ci-contre,




Avijriap
Forme 1

Asamskrita
Dharmas du non-composé.

Ripa Cit
Forme. -

11

Ca{
Cakshus

Conna

Yeux
Crotra
Oreilles
Ghrdna
Nez
Jihvd
Langu N
Kdya
Corpsi
Rupay
Form
Cabd
Son
Gan
Ode
Rasa
Gout
Spa
Tou

)sence de nuisa

Virya
Energie

|

3
Pratisamkhyd-nirodha
Cessation consciente de
I'existence
Apratisamkhyd-nirodha
Cessalion insensible de
I'existence
Akdca
Espace
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1o Les yeux, ce qui voil Cakshus Gen

20 Les oreilles, ce qui entend Crotra » Ni

3o Le nez, ce qui sent Ghra‘qzaA Bi

4° La langue, ce qui gotte Jihvd Zétsou
50 Le corps, ce qui touche  Kdya - Shin

Ce sont la les Indriyas (organes des sens qui ont une
vigoureuse action).

60 Forme, ce qui est va, dea Shiki
70 Son, ce qui est entendu Cabda ‘Sho
80 Odeur, ce qui est senti- Gandha Ko

90 Golt, ce qui est goité Rasa Mi
10°AToucher, ce qui est touché Sparca Sokou

Ce sont 1a les cinq objets des sens (Viskayas; Kyo) sur
lesquels les'organes des sens agissent. ' .

- 41° Forme invisible (Avijiiapti-ripa; Mou-hyo-shlkl)
Clest quelque chose de tout parliculier. Quoiqu’elle
n'ait en réalité aucune forme, on I'appelle forme, car
son caractere a quelque rapport avec la parole et I'action,
mais non avec la pensée. Quand une action bonne ou
mauvaise se manifeste & I'extérieur, quelque chose d’in-
visible la suit au dedans de celui qui 'accomplit.

II. Esprit (Citta; Shin) on I'appelle aussi Sentiment
(Manas ; Ij et Connaissance (Vijfidna ; Shiki). Pour ex-
pliquer le Citta, on le compare avec le tronc de l'arbre
qui sert de support aux branches, aux feuilles et aux
fleurs. En comptant les cinq sens et le sentiment, on en

trouverait six organes ; mais en réalité le Citta est unique;
T4
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car il ne peut appar&ilre en méme temps en plusieurs
endroits différents. C’est. pourquoi I’Abhidharma-kog¢a-
castra dit que le sujet est le méme sous les différents
noms de la connaissance (Vijiidna ; shiki):

10 Connaissance de la vue Cakshur-vijiidna Gen~-shiki

20 Connaissance de 'ouie Crotra — v  Ni-shiki

3o Connaissance de Yodorat  Ghrdna — v  Bi-shiki

40 Connaissance du goit Jilvd —v°  Zetsou-shiki
50 Connaissance du toucher Kdya -—v° Shin-shiki
6o Connaissance du sentiment Mano — vo I-ghiki

On I'appelle aussi le Roi de I'esprit (Mano-rdja ; Shin-
no), parce qu’il pense & tous les objets qui paraissent
devant lui, comme le chef d’'une monarchie dirige avec
une grande autorité les affaires de ses sujets.

III. Dharmas du ressort de I'esprit (Caitta-dharmas ;
Shin-jd-ou-ho).

Ily en a quarante-six différents, groupés dans les six
classes suivantes : ”

A. Dharmas de grand domaine. (Mahdbhit-mika-
dharmas ; Dai-ji-ho). .

IIs sont au nombre de dix, qui toujours accompagnent
I'esprit ou sentiment :

10 Sensation Vedand Ju

20 Désignation Sdmjﬁd So

3o Intention Cetand 8hi

4o Toucher Sparca Sokou
5o Désir Chanda Yokou

6° Intelligence Mati E
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7o Mémoire Smyiti Nén

8o Attention Manaskara Sa-i

9° Détermination Adhimoksha  Sho-gué
10° Recueillement Samadhi -San-ma-ji’

B. Dharmas du grand domaine du bien (Ku¢ala-mahd-
bhimika-dharmas ; Dai-zen-ji-ho).

Il y en a dix, qui accompagnent toujours l'esprit quand
il est bon:

1o Pureté d’esprit Craddhd Shin

20 Soin Apramdda Fou-hé-itson
3o Apaisemont Pracrabdhi Kyo-an
4° Egalité ~ Upekshd Cha

5° Pudeur Hri Zan

60 Timidité Apatrapd Gui

7o Absence de convoitise Alobha Mou-ton

~ 80 Absence de colére Advesha Mou-shin
90 Absence de nuisance ou de Ahimsd Fou-gai
malfaisance
10° Energie Virya Gon

Outre ces dix Dharmas, il y en a encore deux autres
dans le Vibhasha-castra; ce sont le désir (Gon) et le
dégoiit (En); mais n’existant pas en méme temps, ils
sont restés hors de cette classe.

C. Dharmas du grand domaine des passions (Klega-
mahdbhdmika-dharmas ; Dai-bon-no-ji-hd.)

Il yen a six, qui accompagnent toujours |’esprit, quand
il n’est pas pur:

1o Ignorance Moha Kou-myo

20 Négligence Pramdda Hb-itsou
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30 Paresse Kausidya Ké-dal

4° Incrédulité Acrdddhya Fou-shin
5° Inaction : Stydna Kon-jin
6° Turbulence Auddhatya Jo-ko

D. Dharmas du grand domaine du mal (4kucala-
mahdbhidmika-dharmas ; Dai-fou-zen-ji-ho).
Il'y en a deux, lesquels accompagnent toujours 1'esprit

quand il n’est pas bon :
1o Impudence Ahrikatd Mou-zan

2° Effronterie Anapatrapd  Mou-gui
E. Dharmas du domaine des passions secondaires.
(Upakleca-bhitmika-dharmas ; Shé-bon-no-ji-hd.)
Il y en a dix, qui n'accompagnent pas I’esprit absolu-
ment en méme temps, mais I'un aprds l'autre; c’est
pourquoi ils sont appelés « passions secondaires » :

1o Colere Krodha Foun
2° Hypocrisie Mraksha Foukou
.3 Egoisme Matsarya Kén
4o Jalousie ﬁ'shyd Shitsou
50 Vexalion Praddca No

6° Nuisance Vihimsd Gal

70 Inimitié ’ Upandha Kon

8¢ Déception Mayd Ten

90 -Déshonnételé Cdthya 6

100 Vanité Mada Kyo -

F. Dharmas du domaine incertain (Aniyata-bhidmika-

dharmas ; Fou-jo-ji-ho).
Ily en a huit, qui accompagnent I'esprit de temps en

temps :




KOU-CHA-SHU 9 -

40 Réflexion . Vitarka Jin

2° Investigation - Viedra Shi

3o Repentir . Kaukritya Akou-sa
4° Somnolence Middha Soui-min
50 Avidité Rdga Ton

6° Emportement ’ Pratigha Shin

70 Orgueil ) Mdna Man

8° Doute Vicikitsd Gui

Les quarante-six qualités que nous venons d’énumé-
rer ci-dessus sont des qualités mentales (Shin-jo).

IV. Conceptions séparées de l'intellect. (Citta-vipra-
" yukta-samskdras; Shin-Fou-so-9-guio.)
Il y en a quatorze en tout:

1o Acquisition ' Prdpti Tokou

20 Non-acquisition Aprdpti Hi-tokou

30 Egalité de race Sabhdgatd D6-bun
(c’est-a-dire ce qui rend égaux tous. les &tres vivants d’une méme
espéce).

4° Anonyme Asamjiiika Mon-so-kwa

c'est-a-dire état de I'étre né au ciel Asamjnika, ou son
esprit et ses facultés mentales sont, pendant un certain
nombre de kalpas (périodes), restés privés de sensation.

5° Arrivéedansleciel anonyme' Asamjni-samd- Mou-s6-jo
' " patti. '

1. Le texte chinois ajoute & cette traduction la glose suivante:
(arrivée) de I'hérétique.
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60 Arrivée a la destruction'. Nirodha-samd  Metsou

, patti. jin-jo
7o Vie Jtvita Myo-kou
8° Naissance Jati Shé
90 Existence Sthite Jt
10° Décadence Jard I
11 Non-éternité, c'est-a-dire  Anityatd Métsou

mort.

Les quatre conceptions ci-dessus (8-11) sont appelées *

les quatre formes des choses composées (Shi-ou-i-s6).

120 Nom Ndma-kdya Myo-shin
130 Mot : ‘ Pada-kdya Kou-Shin
14° Syllabe Vyaiijana-kdya Mon-shin

Il y a ainsi soixante-douze :‘Samskrita-Dharmas qui
appartiennent aux cinq agrégats (Skandhas). Les trois
suivants sont Amsaskritas; ils compldtent les soixante-
quinze Dharmas, expliqués dans 1’Abhidharma-koga-
céstra. Ils ne sont pas renfermés dans les cing agrégats,
leur nature étant toute spirituelle :

1o Cessation consciente de Pratisamkhyd Thiakou-

I'existence nirodha . metsou
20 Cessation insensible de Apratisamkhyd Hi-thakou-
I'existence nirodha. metsou

30 Espace Akdea Ko-kou

Les soixante-quinze Dharmas, comme nous I’avons
vu ci-dessus, sont divisés en deux classes: Dharmas

" 1. Le texte chindis ajoute 3 cette traduction la glose suivante :
(arrivée) de I'homme vénérable.
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composés et Dharmas non-composés. (Powr la traduction
précise de ces mots, voir ci-dessus.)

La premiere classe renferme tous les Dharmas qui
proviennent de la cause.

Leur cause est le Karma, & qui tous les Dharmas exis-

tants sont diis; il n’y.a que deux exceptions: I’espace
(AkAca) et le Nirvapa (Nirodha).

Parmi les trois Dharmas non-composés, les deux
derniers ne peuvent étre compris par la sagesse qui n’est
pas délivrée de la fragilité. C'est pourquoi la cessation
consciente de l'existence est considérée comme le but
de tout effort par celui qui désire vivement se délivrer
de la souffrance.

Selon la doctrine de I'Abhidharma-koga-¢4stra, il y a
une divisions en trois véhicules (¥dnas) des auditeurs
(Crdvakas; Shd-mon), Buddhas individuels (Pratyeka-
buddhas ; En-gakou) et Buddhas futurs (Bodhisattvas
Bo-satsou), qui servent & détruire le doute et a faire
comprendre la vérité. Les Cravakas méditent sur la
cause et Ueffet dé toutes choses. S’ils sont bien intelli-
gents, ils sont délivrés de la confusion apres trois
naissances successives. Mais s’ils sont stupides, ils
doivent passer soixante kalpas avant d’atteindre a I'état
d'illumination. Les Pratyeka-buddhas méditent sur
Penchainement mutuel des douze causes! (Niddnas ; Ju-

1. Chacun des Niddnas résulte du précédent et produit le suivant ;
la série entidre marque en quelque sorte les étapes de Vexistence
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ni-innen) et comprennent la non-éternité du monde, en
observant les feuilles et les fleurs qui tombent par terre.
De cette maniere, ils sont instruits soit aprés avoir subi
quatre naissances successives, soit aprds un certain
nombre de kalpas, selon leurs facultés.

- Les Bodhisattvas exerceut les six Perfections (Pdra-
mitds ; Rokou-do) et deviennent Bouddhas, aprés trois
Asamkhyas (quantités innombrables de kalpas). Les six
Paramitas sont I'exercice parfait de six vertus prinéipales
~ par un Bodhisattva, comme un préliminaire & la dignité

- de Bouddha et véritablement comme une condition pour
¥y parvenir. " o
1o Pratique parfaite de 'aumodne Ddna-pdramita

2° Moralité Cilae

3o Patience Kshdnti®
.40 Energie Virya®
§o Méditation  Dhydna°
6o Sagesse Prajiia®

Si ce Gastra explique si minutieusement toutes choses,
c'est pour débarrasser I'esprit de I'idée du moi, et lui
faire comprendre ainsi la vérité, afin de faire parvenir
I’étre vivant au Nirvana.

humaine, & parlic des plus vagues débuts de la vie. Ce sont:
41° avidy4, l'ignorance ; 2° samskiras, les dispositions ; 3° vijiidna, la
conscience, 4° nimarQpa, le nom et la forme; 5° shadayatana, les
six organes des sens; 6o sparca, le toucher; 7° vedand, la sensation;

* 80 chanda ou trshnd, la concupiscence; 9° updddna, I'attachement;
10° bhava, l'existence; 11° jiti, la naissance; 12° jari-marana, la
vieillesse ‘et la mort.
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Ceux qui désirent connaltre davantage cette doctrine
doivent étudier I'Abhidharma-koca-castra a l'aide des
deux commentaires chinois : le Fou-ko et le Ho-ho. Ils
peuvent ensuite étudier aussi les aulres cisiras des
Sarvastivadins que nous avons déji mentionnés.




CHAPITRE DEUXIEME
30-31TSOU-SHY . — SECTE SATYA-SIDDHI-CASTRA.

I. Doctrine de cette secte.

Le livre principal de cette secte est intitulé le Satya-
siddhi-gdstra (Jo-jitsou-ron), littéralement «livre de la
perfection de la vérité».
~ Ce livre contient un choix d’interprétations de la doc-
trine orthodoxe tirées des Trois Corbeilles (Tripitaka ;
San-z0) de la doctrine Hinaydna préchée par le Tatha-
gaia. Il fut composé par un Indien nommé Harivarman
(Ka-ri-batsou-ma) disciple de Kumarila-bhatta (Kou-ma-
rada) de I'école Sarvastivada (Ou-bu). Harivarman vivait
environ neuf sitcles aprés le Bouddha; mécontent de
'interprétation étroite de son maitre, il choisit des inter-
prétations les plus larges et les plus admissibles données
dans les différentes écoles du Hinayina. Cependant on
ne voit pas & quelle école se rattache son systeme, qui
parait donc original. Pourtant quelques-uns considérent
Harivarman comme un adepte des Bahugrutikas (Ta-
mon-bu) ; d’autres, des Sautrantikas (Kyo6-bu); d’autres
encore, des Dharmaguptas (Don-mou-tokou-bu), ou Ma-
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hicasakas (Ké-ji-bu), mais sans pouvoir en donner la
preuve. :

Ainsi il faut donc considérer le livre comme indépen-
dant et'comme une tentative éclectique qui chercha &
unir tout ce qu'il y avait de meilleur dans chacune des
écoles du Hinayina. Ten-dai, Ka-j0 et Kumarajiva
(Ra-ju) s’accordent tous trois a rattacher le CAstra de
cette secte au Hinayana; Ho-oun, Thi-z6 et Mon-bin qui
sont appelés les trois grands maitres et qui vivaient sous
la dynastie des Ry6 (502-557) le rattachent au Maha-
yana. Ces opinions pechent peut-8tre 'une et I'autre
par exces. Le grand maitre de 1’école Vinaya, Nan-zan,
dit que la doctrine du GAstra est le Hinayana ; mais que
ses interprétations sont aussi applicables au Mahayana.
Cette critique semble juste. La science de I'auteur du
Castra était si claire qu'il était capable d’expliquer I'idée
profonde du Tripitaka et d’exprimer le caractdre faux
de toute connaissance humaine.

Parmi les théories de toutes les écoles du Hinayana
renfermées dans le Satya-siddhi-GCéstra, la meilleure es
celle des deux especes de néant ou non-réalité et des
deux especes de méditation pour comprendre les deux
néants. La premidre méditation sur le néant du moi con-
siste & se dire : « Comme une bouteille vide ne renferme
rien, de méme iln’y a pas dans les agrégats' (Skandhas)

1. Ceux qui constituent dans 'homme ce que nous appellerons le
domaine de la connaissance de l'esprit. '
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d’stre appelé le moi (Atman). » Voila la méditation sur
le néant ou non-réalité du moi.

La seconde est la Méditation sur le néant des Dharmas :
« Comme la substance de la bouteille elle-méme n’existe
pas en soi, de méme les Dharmas nommés cinq skandhas
n’existent que de nom » ; voila laMéditation sur les Dhar-

‘mas.

Telles sont les deux especes de néant exposées par ce
Gastra ; aucune autre école du Hinayina n’en a donné
une meilleur interprétation. Pour parvenir a une intelli-
gence exacte des deux néants, il n’est pas besoin d’écar-
ter les obstacles connus sous le nom technique de Sho-
thi-sho (Jiieyavarana), c’est-a-dire « voile de ce qu'il faut

~ connaitre ». Il suffit, pour comprendre les deux néants,
d’écarter les obstacles connus sous le nom de Bon-nd-sho
(Klecavarana), c’est-a-dire « obstacles causés par les pas-
sions», et qui proviennent de lavue et de la pensée. C'est 1a
que réside la différence entre le Mah4yana et le Hinayana.

Dans I’école Sarvastivada (Ou-bu) seul le moi est illu-
soire ; mais les Dharmas sont réels ; par conséquent la
doctrine de celte école enseigne que trois états de 1'exis-
tence (passé, présent, futur) sont réels, etque la nature
des Dharmas existe constamment. Mais la doctrine du
Sat ya-siddhi-CAstra enseigne le néant du moi et des
Dharmas. '

Elle affirme que le passé et 'avenir ne sont point réels
et que 1'état présent des choses existe seul, comme s'il
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était réel ; chaque chose a la fois est et n’est pas: car
I'état véritable des choses change constamment, étant
détruit aussitdt que produit par chaque instant (Kshana;
Setsou-na). L’état des choses ressemble au.cercle de
feu qui se produit quand on fait tourner rapidement un
bout de corde allumée ; on I'appelle le « phénomene con-,
tinuel» (So-zokou-ké). Celles qui sont produites par
certaines causes et combinaisons de circonstances, on les
appelle des « phénomenes contingents » (In-jo-ké). Les
noms de choses sont fondés sur le rapport de ceci et
cela; c'est ce qu’on appelle le « phénomene relatif »
(So-dai-ké). Toutes les choses sont phénoménales et
illusoires, de mé&me que les bulles sont vides et fugitives.
- Ce qu'on appelle le « néant de I'étre », c’est cette con-
ception, & savoir : I'étre vivant est néant, en raison des
trois espdces de phénoménalités que nous avons énumé-
rées ci-dessus; mais il n'en est pas de méme sur ce
sujet de opinion de 1'école Abhidharma, parce que dans
cetle école, le « moi » n'est nié que relativement aux
Skandhas. Les gens ignorants et hérétiques qui ne con-
naissent pas ces deux espéces de néant : celui du moi et
celui des Dharmas, et qui ont I'idée fausse de la vue et
de la pensée, souffrent la misere de la transmigration.
Si'on comprend bien la conception des deux espices de
néant, et qu’on pratique la médilation sur 'une et I'autre,
toules les passions seront guéries.
Ce néant de deux especes est, & proprement parler,



18 LE BOUDDHISME - JAPONAIS

analytique, car il se fonde sur la doctrine des trois phéno-
ménalités qui réduit le moi etles Dharmas a un infiniment
petit. Il s’oppose ainsi au néant pour ainsi dire synthé-
tique du Mahay4na, ol la chose contingente est elle-
méme le néant.

Il est exposé dans le G4stra que 1'on peut obtenir I'illu-
mination par une seule vérité (Satya; Tai), & savoir :
la « destruction des souffrances » (Nirodha; Metsou);
c'est la troisidme des quatre vérités sacrées* (Aryasa-
tyani; Shi-so-tai). Cette doctrine differe de celle de
I'école Abhidharma, qui dit que les trois Yanas ou véhi-
cules : Gravakas, Pratyekabuddhas et Bodhisattvas
voient la vérité de la méme manidre, et qu'ils atteignent
le grand chemin par l'intelligence des quatre vérités.

Ainsi il y & deux manidres de définir le titre du
Satya-siddhi-Céstra (Jo-jitsou-ron), c’est-a-dire « livre
de la perfection de la vérité ». Il est appelé ainsi :

1o Ou bien parce qu'il expose parfaitement I'idée
principale des deux espices de néant;

2° Ou bien parce qu’il explique la réalité des quatre
vérités. _

C’est 1a une simple esquisse de la doctrine.

1. Ce sont: {0 L’existence de la douleur (Duhka) ; 20 la cause de
la douleur (Samudaya); 3 la cessation de la douleur (Nirodha);
4o la voie qui conduit & cette suppression (Marga).
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1I. Hz'sioz're de la secte.

D’aprés le Kai-gen-roku, catalogue des livres boud-
dhiques, compilé a I'époque de Kai-gen en 730, Kumara-
jiva traduisit le Gastra de cette école sous la dynastie des-
Shin de la faniille( de Y0, 411-412. Mais I’autre catalogue,
nommé Nai-den-roku, composé environ en 667, avance
la date de la traduction de cinq ans, 406. Le Gastra est
~ divisé en seize livres de deux cent deux chapitres. Quand
la traduction en fut faite, Kumarajiva ordonna & son
disciple So-ei de le lire ; tous ses disciples, au nombre
de trois mille, I'étudierent et I'expliquérent partout. Sous
la dynastie de S0, £20-479, S6-d6 et Dd-kd composerent
I’un et 'autre un commentaire sur ce Castra, et les trois
grands maitres déja cités plus haut enseignerent la doc-
trine de cette école sous la dynastie de Ryd, 502-557.
Ho-kei composa un autre commentaire sur ce Gastra en
vingt livres, sous la dynastie de Thin, 557-589. Cette
doctrine fut florissante sous la dynastie des Zui, 589-618,
dans la premidre période de la dynastie des T6, 618-907.
Mais aprés le retour en Chine de Hiouen-Thsang, qui
venait de faire son fameux voyage aux Indes, 629-645,
la doctrine de I'école de Koucha et Hossd devint plus
florissante en Chine. '

Le Bouddhisme fut pour la premibre fois introduit de
Corée au Japon en 532. Trente ans aprés naquit le prince
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impérial Sho-tokau, qui, & 1'dge de raison, devint un
grand propagateur du Bouddhisme. Il étudia la doctrine
" des écoles de San-ron et de Jo-jilsou, sous les prétres
coréens E-ji, Esé et Kwan-roku.

Dans scs commentaires sur les trois Stilras Sad-
dharma-pundarika (Hok-ké) Crim4la (Sho-man) et Vi-
mala-kirti-nirdeca (Yui-ma), le prince impérial suivit les
explications de Ko-taku, qui était un maitre de I'école
de Jo-jitsou el aussi un propagateur de la doctrine
du Mahaysna. En 625, E-kwan vint de Corée au
Japon. Comme Kwan-roku qui I'avait précédé d'un an
‘au Japon, ¢’élait un savant de l'école San-ron. Avant de
partir de son pays pour le Japon, il était allé en Chine .
et y était devenu I'éleve de Ka-jo, le fondateur de cette
école.

La doctrine de I'école de Jo-jitsou fut ainsi apportée
au Japon cn méme temps que celle de San-ron par Kwan-
roku et E-kwan. C’est pour cette raison que I'école
Jo-jilsou fut depuis considérée comme une branche du
San-ron. Les disciples de cette école se servirent tou-
jours d’'un grand commentaire sur ce ¢dstra en seize
livres, composé par le prétre coréen Do-z6. En outre, il
y a deux autres commentaires : le Jd-jitsou-gui-shd en
vingt-trois livres et le Jo-jitsou-gui-rin en deux livres.
"Les disciples du San-ron étudiaient spécialement le Jo-
jitsou-ron, parce que K&-jo, le fondateur de I'école de
San-ron, réfute constamment la doctrine du Castra de
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Jo-jitsou dans ses ouvrages, afin de bien éclaircir I'idée
du Mahayéna sur le néant ou non-réalité.

Les deux écoles Kou-cha et Jo-jitsou ne sont jamais
devenues indépendantes, celle-la étant une branche du
Hossb et celle-ci du San-ron. Kou-kai, Kau-bau Dai-shi,
de la secte de Shin-gon, dit dans ses instructions testa-
mentaires que ses successeurs doivent étudier les
doctrines Hossd et San-ron. S'ils le firent, ils durent
aussi connaitre la doctrine Jo-jitsou. Alors qu’a présent
I’école San-ron est presque éteinte, celle du Jo-jitsou ne
pouvait continuer d’exister. Nous espérons qu'il y aura
quelque personne qui se redonnera tout entitre a cette
étude, afin de comprendre plus clairement la distinction
du Mahéyana et du Hinayéna.




CHAPITRE TROISIEME

Ritsou-sul. — SECTE viNAYA

I. Doctrine de la secte

Cette secte fut fondée par le prétre chinois D6-sen
Tehid-sho6-Dai-shi, qui vivait sur la montagne Shii-nan
au commenccment de la dynastie des T'ang (618-907).
Il connaissait bien le Tripitaka et surtout il était versé
dans le Vinaya (discipline). D’aprés le Vinaya des
Quatre Divisions (Si-bun-ritsou), il pratiquait lui-méme
et il enseigna le Vinaya de I'école Dharmagupta. Il a
écrit pour les novices un livre intitulé Réglement des
Instructions (Kyo-kai-gui). Il dit dans la préface: « Si
I'on ne pratique pas le DhyAna et la SamAdhi (Zen-na
et San-maj), c’est-d-dire « la Méditation et la Contem-
plation », on ne peut comprendre la vérité. Si I'on n’ob-
serve pas tous les bons préceptes, on ne peut accomplir
une excellente pratique. » C’est montrer ainsi qu’il n’y
a pas de sagesse et de méditation sans 1'observance des
préceptes moraux.

De plus, la puissance des préceptes (Vinaya) assure
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une longue durée a la loi de Bouddha en ce monde.
Si la doctrine de Bouddha se maintenait florissante dans
un pays, il n'y aurait plus de calamité; le peuple vivrait
heureux par elle ; elle est la source de toutes les bonnes
choses. Non seulement les fidsles du Hinay4na observent
le Vinaya, mais il en est de méme de ceux du Mah4y4na,
sans aucune distinction. En conséquence, il est appelé
«I'instruction du Mahayana » dans le Crimal4-siitra (Sho-
man-guyd). Dans le Mah4prajna-pAramita-cAstra (Dai-
thi-do-ron), les quatre-vingts parties du Vinaya récitées
par Upali en autant d’'occasions pendant les trois mois
-d’été qui suivirent le Nirvana du Bouddha sont appelées
les perfections de la moralité (Gila-paramita). Il n'y a
pas, dans la doctrine de CAkyamuni, de clergé parti-
culier (Samgha) consistant en Bodhisattvas. Ceux qui
ignorent la portée de la doctrine ne pratiquent pas les
préceptes observés par le Hinaydna, mais en se disant
fideles au Mah4yana, ils sont complétement dans l'erreur.
Do-sen réfuta cette opinion dans ses ouvrages. Dans le
Go-sho (ouvrage sur l'action) il établit trois divisions
doctrinaires & savoir : :

{o L’école du Dharma réel (Jitsou-po-shit), ¢’est-a-dire
T'école Sarvastivada, par laquelle la forme (Ripa) est
considérée comme la substance de la moralité (Cila).

20 L’école du Nom phénoménal (Ké-myo-shit), c’est-
a-dire I’école Dharmagupta, selon laquelle la substance
du Cila n’est ni la forme, ni l'intelligence. La concep-
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tion de cette école est par 1a plus profonde que celle de
lautre. '

3¢ L’école de la Doctrine complete (En-guyé-shi),
c’est-a-dire la théorie des deux Sutras Saddharma-
pundarika (Hokké) et Mahaparinirvana (Né-han), qui
définit le véhicule provisoire, le Hinayina, comme le
moyen de s’approcher de la doctrine définitive. Les deux
Stitras mentionnés ci-dessus admettent les trois véhicules
(Yanas); cependant, ils les réduisent en fin de compte
4 un seul, le Mah4yana, techniquement appelé Kai-é,
littéralement « ouverture et unité ». D6-sen appartenait
a cette école et il initia ses disciples a'la doctrine com-
plete. Tel est le caractere du Vinaya expliqué par lui
et celui de I'enseignement de la secte Vinaya au Japon.

Quoique le Dharmagupta-vinaya (Shi-bun-ritsou) du
Hinay&na soit employé par cette secte, la doctrine elle-
méme est compléte et soudaine (En-don), dans son carac-
tere, sans aucune distinction entre le grand et le petit
véhicule ni entre les trois exercices (San-gakou) de la
moralité, de la méditation et de la sagesse. Cest une
conception identique a la réalité (Jitsou-so) expliquée
dans le Saddharma-pundarika-siatra (Hokké); a la per-
manence (Jo-ji) expliquée dans le Mahdparinirvana-
s@tra (né-han) et au Dharma-dhatu (état des choses),
expliqué dans I’Avatamsaka-sitra (Ké-gon). On peut
dire également que la conception du Kai-é exposée
ci-dessus est commune & toutes les diverses écoles. Si
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Do-sen ne choisit seulement que le Dharmagupta-vinaya
tout en soutenant cette conception, c’est que ce Vinaya
a toujours éL6 employée par les bouddhistes chinois de
Pancien temps. C’est le Vinaya de I'école du nom phéno-
ménal (Ké-myo) surpassant celui de I'école du Dharma
réel (Jippo). De plus, il y a quelque utilité a établir la
doctrine qui unit les deux véhicules ; car ce Vinaya est
également appliqué au Mahayana, quoiqu'il dépendit
originellement au Hinayina. Par cette raison, Db-sen
~ établit la moralité compléte d’un seul et entier véhicule,
sans la séparer du Dharmagupta-vinaya.

Ces trois divisions doctrinales ci-dessus énumérées
sont établies principalement au point de vue de la mora-
lité, mais en méme temps elles renferment les théories
de la méditation et de Ja sagesse. En outre, Dé-sen
divisait toutes les doctrines du Tathigata (Nyo-rai) en
trois parties, & savoir : |

1° La doctrine du Néant de Nature (Cho-kou-kyd),
qui renferme tous les enseignements du Hinay4na.

2° La doctrine du Néant de Forme (S6-kou-kyd), qui
renferme tous les enseignements les plus simples du
Mahay4na.

3° La doctrine de la Perfection de 'unique Connais-
sance ou Intellect (Yui-shiki-en-guyd), qui renferme
tous les plus profonds enseignements du Mahayana.

Ces divisions sont faites au point de vue des théories
de la méditation et de la sagesse; elles renferment la
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moralité enseignée par Bouddha pendant toute sa vie.

Le Vinaya des Quatre Divisions (Shi-bun-ritsou) est
une partie de la doctrine du Néant de la Nature. Mais,
Do-sen la jugeait, de sa propre ‘autorité, identique a la
doctrine de la Perfection de I'unique Connaissance, car
- les trois exercices de la Moralité, de la Méditation et
de la Sagesse (Kai-j6-e-san-gaku) sont compldtement
« fondus les uns dans les autres » (Ennyu-mou-gué).
Quoiqu’il reconniit ces différentes divisions, il ne prit
que la perfection comme le principe de sa doctrine; ce
fut 13 une excellente idée. D’ailleurs, si I'on envisage
au point de’ vue de la raison I'exercice de la Moralité de
la doctrine complete, tout Cila renferme les trois grandes
catégories de Cilas (San-ju-jo-kai), a savoir :

1° Le Cila qui consiste dans la bonne conduite.

2° Le Cila qui consiste dans I'accumulation ou la
richesse de bonnes actions.

3° Le Cila qui consiste dans la bienfaisance envers les
étres vivants.

Cependant, au point de vue de la forme, il y a deux
manidres de recevoir du maitre le Cila, a savoir : En
entier et en partie.

Recevoir le Gila entier (Tsou-ju), c'est recevoir les
trois catégories. ) '

Le recevoir partiellement (Betsou-ju), c’est ne rece-

voir que la premidre des trois catégories, celle du Cila

qui consiste dans la bonne conduite. Le systéme du
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Gila dans son idée compléte, établi par Do-sen, a pour
couronnement le Cila de bienfaisance, le dernier qu'un
Bodhisattva recoive. Dans ce systéme, il y a une action
appelée Ithi-byakou-san-komma, littéralement « une
fois annonce (un désir et) trois fois (répete) une action »,
c’est-a-dire que celui qui désire recevoir le Cila exprime
son désir devant un chapitre de moines et il répete trois
fois le rituel (karmavacana) que son maitrelui enseigne.
Ensuite il regoit le Cila du Bodhisattva; c'est ce qu'on
appelle la « réception entidre » (tsou-ju). Par consé-
quent, les disciples de la secte Vinaya, & notre époque,
se préparent & deux formes de réception : I’entidre et la
partielle, La cérémonie se fait sur une plate-forme
(Dan-j6). Ils observent le Cila d’aprés le Vinaya des
Quatre Divisions (le HinayAna-vinaya) et le Brahma-
jala-siitra, c’est-a-dire le Mah4yana-vinaya. Les termes
de « réception entidre et partielle » viennent de la secte
Hosso et ils furent adoptés par Dd-sen dans le sens le
plus fort. Ce n’est & coup siir qu’un saint qui a pu établir
cette doctrine.

Boku-S6, empereur de la dynastie des T'ang, qui
régna de 821 & 824, a célébré Do-sen dans une poésie.
On dit que les Devas et les chefs spirituels (tels que
Vaigrdvana ; Bi-sha-mon) le protégeaient, le louaient
sans cesse et lui offraient 'ambroisie; s'il avait quelque
doute, les &tres célestes répondaient & toutes ses ques-
tions. Un jour, le Bhikshu-Pindola (sacré-Bind-zu-ru)
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apparut & Do-sen et déclara qu’il était le plus grand
homme qui et propagé le Vinaya, aprés Bouddha. Il
mérite d’étre honoré et suivi par les savants de cette
.secte.

II. Histoire de la secte

Pendant cinquante ans, le Tathagata CAkyamuni pré-
chale Vinaya dans toutesles circonstances qui exigeaient
une régle de-discipline. Aprés I'entrée de Bouddha dans
le Nirvana, son disciple Upali, considéré a son tour
comme un maitre, recueillit et récita le Vinaya des
Quatre-Vingts Récitations (HAthi-jd-ji-ritsou). Durant le
premier sidcle aprés Bouddha, il y eut cinq maitres qui
sesuccéderent sans avoir de vue personnelle. Leurs noms
sont : Mahskacyapa, (Ma-ka-ka-ch6), Ananda (Anan),
Madhyéntika (Ma-den-ji), Canavasa (Sho-na-wa-shu), et
Upagupta (U-ba-ki-kou-ta). Apres ce siécle, les fideles
se parlagérent en deux, cing et vingt différentes écoles,
chacune de ces écoles ayant son texte du Tripitaka.

Parmi les Vinaya-pitakas des vingt écoles, quatre
Vinayas et cinq CAstras seuls furent transmis en Chine.
Le Vinaya des Quatre Divisions (Shi-boun-ritsou), un
de ces quatre Vlnayas est le texte de I'école Dharmagu-
pta, et il a été traduit en chinois en soixante livres. Ce
Vinaya fut d’abord récité par l’Arhat ‘Dharmagupta, un
des cinq disciples d’Upagupta. Les noms des cinq disci-
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ples (ou plutdt de leurs écoles) sont: Dharmagupta
(Don-mou-takou), Sarvastivaida (Sappa-tta), Kacyapiya
(Ka-cho-bi), Mahi-gasaka (Mi-cha-sokou) et VAtsiputriya
(Ba-so-fou-ra). ‘ |

Sous la dynastie de Gui de la famille de So, (220-263),
Dharmakala (Ho-ji) commenca & enseigner le Vinaya
en Chine. En 403, Buddhayagas (Kakou-myd) apporta
et traduisit pour la premidre fois le Vinaya complet
(Shi-boun-ritsou) sous la dynastie de Shin,de la famille de
Y6. Telles sont les dates de la transmission du Vinaya
en Chine. Soixante ans aprds, vivait un Chinois, maitre
de I'Ecole Vinaya, nommé Ho-s6 qui était bien versé
dans le Mahasamghika-Vinaya (Ma-ka-sb-gui-ritsou).
Mais ce Vinaya n’était pas en harmonie avec celui de
Pécole Dharmagupta qui avait été adopté en Chine depuis
Dharmakala ; aussi commenga-t-il a enseigner le Vinaya
desQuatre Divisions a 1a place de celui du MahAsamghika.
Depuis ce temps jusqu’a la dynastie des T’ang, qui dura
de 618 a 907, les Bouddhistes chinois suivirent unani-
mement le Vinaya de 1'école Dharmagupta ; ce fut la un
des résultats des efforts de Ho-s0.

Mais Dd-sen Nan-zan-Dai-shi fut le vrai fondateur de
la secte Vinaya en Chine. Parmi ses ouvrages, ily en a
qui sont intitulés les Trois Grands Livres du Vinaya
(Ritsou-San-dai-bou) & savoir :

1° Kai-cho (Commentaire sur le Cila) en huit livres.

- 2° Go-cho (Commentaire sur le Karman) en huit livres.
~
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3° Guyo-ji-chd (Registre de la pratique quotidienne)
en douze livres. Il y a un catalogue de ses ouvrages
dressé par le maitre en Vinaya Gwan-jo.

Do-sen eut pour successeur le second patriarche
nommé Shii, dont le successeur fut D6-ké. Le quinziéme
patriarche fut Gwan-jo & qui fut accordé le nom savant
de Dai-thi (grande sagesse). Il fut un homme de savoir,
et il composa un,commentaire sur chacun des Trois
Grands Livres de cette secte. Par conséquent la doctrine
de Do-sen fut fort propagée partout par lui; aussi
Gwan-j6 peut il &tre appelé le deuxieéme fondateur de la
secte Vinaya. - -

Quoique le Bouddhisme etit été introduit au Japon
en 5382, deux siécles se passdrent avant que la doctrine
du Vinaya fat bien connue dans ce pays. Sous le régne
de Chd-mou (724-748) deux prétres japonais allerent en
Chine et virent I'Up&dhyaya (Wa-jo, c¢’est-a~dire maitre)
Gan-jin dans le Dai-My, monastére de Y6-shdi. Il leur
accorda la permission de propagerle Vinaya au pays du
soleil levant (Ni-pon). Gan-jin promit de venir au Japon
avec Sho-gen et d’autres au nombre de quatre-vingts.
Ils arrivérent au Japon en 753, aprés avoir cing fois
- tenté en vain d’atterrir et aprds avoir passé douze
années sur la mer. L’année suivante, 'Impératrice
Ko-ken invita Gan-jin & demeurer dans le Grand Monas-
tere Oriental (To-dai-ji) a Nara, capital du Japon a
cette époque, et elle lui confia le service du culte et
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I'enseignement des préceptes moraux d’aprés le-Vinaya.
, Avant cela, I'ex-empereur Sho-Mou, pendant qu'il était
encore sur le trone, avait fait faire, sur le conseil du
vénérable Ro-ben, une statue en bronze de Vairocana-~
Bouddha (Bi-ru-cha-na-Boutsou), le maftre de la Per-
fection de la Moralité (Cila-paramita). Cette statue, dont
(12 hauteur était de cent seize pieds, fut installée dans le
Grand Monastere Oriental. Aprés l'arrivée de Gan-jin; -
’ex-empereur et sa fille ' Impératrice régnante prétérent
le serment solennel de pratiquer le Cila des Bodhisattvas.
(Bo-satsou-kai), du haut de la « terrasse Cila » (Kai-
' dant), élevée avec de la terre devant le temple de Vairo-
cana. L’époux de I'Impératrice, le Prince Impérial, ainsi
queplusieurs centaines de prétres,suivirent leur exemple.’
Plus tard, le batiment spécial de la « Terrasse Cila »
fut construit & I'ouest du Temple. On employa, dit-on,
pour élever cette nouvelle terrasse la terre qui avait
antérieurement servi pour la terrasse de 'Empereur;
cette terre était la méme que celle du Jetavana-vihara
(Gui-on-sh6-ja) dans I'Inde, et de la montagne Shi-nan
en Chine. Les trois étages de la « Terrasse Cila » repré-
sentent les trois .ca'tégories de Cilas Purs (San-ji-
jo-kar). Il y a sur cette terrasse (fla une tour dans
laquelle les images de CAkyamuni et de Prabhita-ratna
(Ta-ho) sont ench4ssées, attendu que I'excellent sens du,
véhicule unique et le sens profond de l'enseignement
ésotérique du Dharmadhatu sont renfermés dans cette
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doctrine. Aussi si quelqu’un fait sur cette terrasse le
serment de pratiquer les préceptes moraux, il passe pour
posséder les Cilas de toutes les doctrines ésotériques et
exotériques. ‘
En 739, I'impératrice K6-ken ordonna & Gan-jin de
fonder un monastére appelé Td-shd-dai-ji. On a élevé la

« Terrasse Gila » o I'Impératrice préta le serment dans

ce monastere. L'exemple donné par I'Impératrice fut
désormais suivi constamment par les prétres et les
laiques.

En 762, un ordre impérial prescrivit la construction
d'une « Terrasse Cila » dans deux monastéres, Yaku-
shi-ji, dans la province de Shi-motsou-ké, et Kwan-
non-ji, dans celle de Thi-ku-zen. La premibre fut destinée
aux habitants des provihces orientales qui voudraient
préter le serment de pratiquer le Cila; et la seconde &
ceux des neuf autres provinces occidentales. Ces deux
places étant dans des régions éloignées de la capitale,
un chapitre de cinq moines fut chargé de la cérémonie.
Le peuple de toutes les autres provinces recevait I'ins-
truction du Cila a la « Terrasse Cila » dans le Grand
Monastére Oriental & Nara. Un chapitre de dix moines
y résidait régulidrement. Il y avait donc trois « Terrasses
Cila » dans notre pays. Ceci montre combien était
grande la préoccupation impériale de faire pénétrer la
religion dans tout le peuple.

Gan-jin fut le successeur des deux lignes de patriar-
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ches appelées ligne de Nan-zan et ligne de So6-bou. Dans
la premitre, il succéda & Gou-ké, qui avait lui-méme
succédé a Do-sen-Nan-zan Dai-shi; les patriarches de la
ligne So6-bou furent Ho-rei, D6-jo, Man-i, Dai-ryd et
Gan-jin. C’est Gan-jin qui fut le premier patriarche de
la secte Vinaya au Japon. Il appartient & proprement
parler a I'école de Nan-zan, quoiqu’il fat également le
" successeur dé S6-bou; car il regut l'instruction du Gila
entier de Gou-ké, qui I'avait regue de Do-sen.




CHAPITRE QUATRIEME

;}ioéso-snﬁ. — SECTE DE DHARMA-LAKSHANA, C'est-a-dire
la secte ou école qui étudie la nature des Dharmas
(L’Ecole du Yoga).

1. Histoire de la secte

Le Tathigata (Ny6-rai) CAkyamuni enseigne et
explique clairement la vérité du chemin milieu de
P « unique connaissance » (Vidyd-mdtra ; Yui-shiki)
qui est le principe de la doctrine de cette secte —
dans les six Siitras Avatamsaka-sitra (Ké-gon-guyd),
Samdhi-nirmocana-sitra (Guéjin-mitsou-kyo), etc...

Neuf sidcles aprés Bouddha, Maitreya (Mi-rokou) des-
cendit du ciel de Tushita dans la salle des conférences
du royaume d’Ayodhya (A-yu-cha), au centre de 1'Inde,
4 la demande du Bodhisattva Asamga (Mou-jakou) et il
lui enseigna cinq Castras :

1° Yogécérya-bhuimi-¢astra (Yu-ga-shi-ji-ron);

2° Vibhaga-yoga-castra (Foun-bétsou-yu-ga-ron);

3° MahayanAlamkara ou StitrAlamkara-castra (Dai-jo-
shé-gon-ron); ) -
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b0 Madhyanta-vxbhaga-qastra ou grantha (Ben-thu-
ben-ron);

8° Vajracchedik4-prajfidparamita-Astra (Kon-gb-han-
nya-ron).

A partir de ce moment les deux grands maitres en
Céstra, Asamga et Vasubandhu (Sé-shin), qui étaient
fréres, composerent beaucoup de CAstras et éclaircirent
le principe du MahAyéna. Le principal de ces ouvrages
est la Vidyi-maAtra-siddhi-gastra-karikd (Jo-yui-shiki
ron), le dernier et le plus soigné des traités de Vasu-
bandhu, parfait au point de vue de la composition et
des idées. Dix grands maitres, dont le premier fut
Dharmapala (Go-hé), composerent chacun un commen-
taire sur le Cstra de Vasubandhu. Mais le commentaire
'detharmapala passe pour donner le sens exact de la
doctrine. Son disciple Gilabhadra (Kai-gen) vécut dans
le monastere Nalanda, au pays de Magadha, dans I'Inde
centrale. C'était le plus grand maitre de son temps, il -
connaissait & fond le sens des CAstras Yoga et Vidya-
matra (Yui-shiki), aussi bien que celui de la « Science
de la' cause » (Hetu-Vidyd; In-myo), c’est-a-dire la
logique indienne, et de la science du son ((abda-vidyd ;
Shé-myo), c’est-a-dire grammaire. Voila I'histoire de la
doctrine de cette secte aux Indes. _
- En 629, quand il eut atteint I'Age de vingt-neuf ans,
le fameux pélerin chinois Hiouen-Thsang alla aux Indes
el y étudia les différents Castras et les sciences sous
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Cilabhadra. Une fois maitre de ces connaissances, il

. retourna en Chine, en 645. Cinq mois aprés, il commenca
son grand travail de traduction, sur I'ordre impérial,
dans le monastére de Gou-Foukou-ji. Il continua ce
travail pendant dix-neuf années, et il propagea fortement
la doctrine de cette secte dans la Chine. Son disciple
principal fut Ki-ki, grand savant et grand écrivain. Il
composa, dit-on, une centaine de commentaires sur les
Sitras et CAstras, et fut appelé le grand-maitre du
monastere Ji-on (Ji-on-Dai-shi), 1l transcrivit générale-
ment dans ses ouvrages ce qu’il avait appris oralement
de son maitre Hiouen-thsang; aussi la plupart de ses
ouvrages sont-ils toujours appelés Registres de Trans-
mission (Jukki). Ki-ki eut un disciple nommé E-sho
dont le disciple fut Thi-shd. Chacun d’eux écrivit
quelques ouvrages, et fit connaitre la doctrine de cette
secte en Chine.

Elle fut portée au Japon & quatre reprises. Deux de
ces époques sont particulidrement connues; on les ap-
pelle la Transmission du Sud et laTransmission du Nord.
En 633, un prétre japonais nommé D6-shé de Gwan-
g0-ji alla en Chine et il y suivit en méme temps que Ki-ki
les lecons de Hiouen-Thsang. Quand il retourna au
Japon, il transmit la doctrine & Guio-gui; ¢’est la trans-
mission qu’on appelle celle du Monastére méridional;
car Gwan-gb-ji était & Asuka dans la province d'Yamato.

Plus tard, en 712, Gen-bo alla en Chine et y étudia la
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doctrine de la secte Hosso, sous Thi-shii. De retour au
Japon, il la transmit & Zen-jeu; c’est la transmission
qu'on appelle celle du Monastere Septentrional ; car,
K6 -bukou-ji, & Nara, est au nord d'Asuka. Depuis ce
temps, la doctrine a été pei‘pétuée par de grands savants.

II. Doctrine de la secte

A. DIVISION DOCTRINALE

Cette secte divise, d’aprés le Samdhi-nirmocana-siitra
(Gé-jin-mitsou-kyd) toutes les prédications du Tathagata
GAkyamuni, en trois périodes : 1° Existence (Ou);
2° Néant (Kou) et 3° Chemin milieu (74#-dd). Toutes
les doctrines du Mahdyana et du HinayAna au nombre
de quatre-vingt mille sont renfermées dans ces trois di-
visions. A la premitre période, les gens s’ignorant eux-
mémes croient faussemental’existence de leur propre moi
(Atman; Ga) et ils se précipitent dans I'océan des trans-
migrations. C'est pour ces gens-la que Bouddha ensei-
gna la premitre division de la doctrine : lezistence, selon
laquelle tout élre vivant est irréel, mais les Dharmas
existent. Tel cst le caractere de cetle doctrine préchée
dans les quatre f&gamas ! (A-gon) etles autres Sutras du
Hinayéna.

1. Ce sont: 10 Madhyamdgama (Thu-a-gon).

20 Ekottardgama (Z0-ithi-a-gon).

30 Samyuktdgama (20-a-gon),
4° Dirghdgama  (J0-a-gon).
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A la seconde période, les gens de petite intelligence,
quoiqu’ils puissent détruire la fausse idée de I'existence
du « moi » et échapper ainsi aux naissances continuelles,
qui sont la conséquence de la premitre période, croient
encore & lexistence réelle des Dharmas. Aussi ne sont-ils
pas capables de voir la vérité. Cest a I'intention de ces
- gens que Bouddha enseigna la seconde division de la doc-
trine : le néant de toutes choses, dans le Mahaprajia-pa-
ramita-sutra, etc. Cette doclrine dissipe la fausse idée de
« l'existence des Dharmas »; mais elle méne les hommes &
croireau «néantpurdetous lesDharmas ».1l y a ainsideux
espéces de personnes, dont 1'une croit & I'<existence ou
réalité des Dharmas » et]’autre au « néantou non-réalité ».

A la troisizme période, Bouddha précha, pour détruire
ces fausses idées, le « chemin-milieu » qui n’est ni I'exis-
tence ni le néant. La doctrine de cette période montre
que la nature imaginaire (Parikalpita-lakshana; hén-gué-
shd-shi-shd ) est irréelle, mais que la nature relative
(Paratantra-lakshana ; E-ta-ki-sho) et la nature absolue
(Parinishpanna-lakshana ; En-jo-jitsou-sho) sont réelles.
Dans ’Avatamaska-sitra (Ké-gon-guy¢) et le Samdhi-
nirmocana-sitra (Gé-jin-mitsou-kyo), il y a plusieurs
expressions techniques telles que les « trois mondes »:
de désir (Kdma ; yokou), de forme (Répa; shiki) et de
non-forme ( Ardpa, Mou-skiki) qui sont I'esprit unique ;
les huit- « connaissances » (Vijiidnas ; Shiki) et les trois
natures (Lakshanas, Sho).
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Cependant, la doclrine n’a, 4 la vérité, qu’une seule et
méme théorie el il y a nécessaircment trois classes: la
haute, la moyenne et basse classe ; chacune d’elle exige
un systeme spécial d’enseignement. Les gens de haute
intelligence peuvent comprendre la vérité du Chemin-
Milieu qui n’est ni existence, ni néant. Mais ceux d'une
intelligence moyenne ou basse qui sont également inca-
pables de comprendre les deux termes extrémes n’en
connaissent qu'un seul : 'existence ou le néant. On les
appelle les Bodhisaltvas a l'intelligence graduelle ou
lente. Ils ne connaissent d’abord que I'existence des
Dharmas ; puis ils en connaissent le néant, et ils
entrent finalement dans le Chemin milieu du vrai néant
et de I'existence meilleure (Shin-kou-myd-ou).

Voici les deux manidres dont on explique ces trois
périodes. Si on les regarde au point de vue de I'intelli-
gence graduelle, elles sont représentées dans la catégo-
rie du temps par les trois mots de » Commencement »
(Chid), de « passé » (Sha-kou), et de « présent » (Kon)
dans le éamdhi-nirmocana-sﬁtra.

Si on divise les enseignements de Bouddha au point
de vue de I'existence, du néant, et du chemin milieu,
les trois périodes sont alors les collections de sens cor-
respondant. Ainsi I’Avatamsaka-sttra (Ké-gon-kyo est
mis dans la troisitme période ; car il explique le Chemin
milieu quoiqu’il soit la premiere prédication de Boud-
dha, tandis que le Stutra de la Derniére Instruction (Yui-
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ky6-guyo) est attribué a la premidre période en raison
de son caractere.

B. ESQUISS! DE LA DOCTRINE

Celte école réparlit d’aprés le Chemin milieu du Vidya-
métra-siddhi-C4stra (Jo-yui-shiki-ron) en cinq classes
les cent Dharmas. Voici ces cinq classes :

1° Rois de l'intellect Citta-Rdjas (Shin-no).
2° Qualités intellectuelles Caitta-dharmas (Shin-j6-ho).

3° Formes intellectuelles Rupa-dharmas (Shiki-ho).
4o Tout ce qui est en de- Citta-viprayuk-  (Shin-fou-sé-

hors de l'intellect ta-dharmas 6-ho).
5¢ Immatériel Asamskyita-dhar- (Mou-i-hd).
(tout ce qui n’affecte pas mas.
I'intellect).

Quoique I'on compte cinq classes, il n'y a au fond rien
que le Citta (I'intellect unique). On compte huit rois de
I'intellect, a savoir:

1o Connaissance de la vue Cakshur-vijiiana  (Gen-shiki).

20 Connaissance de 'ouie (rotra-Ve (Ni-shiki).
3¢ Connaissancedel'odorat Ghrapa-Ve (Bi-shiki).
4° Connaissance du gotit  Jihvd-V° (Zétsou-shi-
ki),
50 Connaissance du toucher Kdya-V° (Shin-shiki).
60 Connaissance du senti- Mano-V° . (I-shiki).
ment* ‘

(qui dépend toujours du septiéme;.

1. Nous le regardons comme identique & l'intelligence; en d’autres
termes, c'est le sens intérieur.
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7° Connaissance du senti- Klishfa-mana-V° (Mana-shi-

ment faussé ou défec- : - - ki),
tueux!

80 Connaissance du récep- ilaya-V" (Araya-shi-
tacle? ki).

Le huitidme peut s’entendre de trois fagons : comme
« actif » (N0-26), comme « passif » Sho-z0) et comme « de
volition ». Il est ac¢f en tant qu’il contient les semences
de toutes choses; passif, en tant qu’il subit les effets de
toutes choses; il est de volition, parce qu'il saisit ferme-
ment en lui-méme tous les &tres et le moi. On I'appelle °
la connaissance principale, parce qu'elle contient les
semences de toutes choses qui produiront des effets. Les
sept premitres espéces de connaissance ne peuvent agir
indépendamment de la huitidme. Le septizme roi de la
connaissance a pour objet la « vue » (Ken-bun) ou per-
ception de la huitidme. Les cinq premiers ont pour objet
la partie du monde matériel comprise dans la catégorie
de « forme » (S6-bun), autrement dit les phénomenes
imaginaires de la huititme. La sixidme, qui est la con-
naissance du sentiment, a pour objet toutes les choses.

Par conséquent, toutes les choses apparaissent par
Peffet de ces huit especes de connaissance; sans elles, il
n’y arien. C'est d’elles que dépendent les qualités intel-

1. Affecté des cinq klegas: ignorance, imaginalion, cupidité, haine,

hérédité. :
2. Nous le regardons comme la chose en soi, ou la nature idéale.
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lectuelles (Caitta-dharinas) ou le monde intellectuel;
elles en sont inséparables. Le monde des formes (Shiki-
ho) apparait dans la catégorie de forme par l'effet de
I'intellect et des qualités intellectuelles, puisque l'un est
naturellement inséparable de I'autre.

Les « choses en dehors de Fintellect » (Shin-fou-s6-6-ho}
n’ontrien de réel et sont formées momentanément par la
combinaison de I'intellect, des qualités intellectuelles et
des formes. Quant au « non-composé » (4samskrita;
Mou-i-h6) ou & ce qui n’affecte pas I'intellect, ce n’est
pas l'intellect qui le fait apparaitre, puisqu’il est 'idée
qui p'est soumise ni & la naissance ni & la destruction.
Mais il n’est pourtant pas en dehors de I'intellect, puis-
qu'il en est la véritable nature. Si les choses qui sont
sujettes aux perpétuelles vicissitudes de la naissance et
de la destruction apparaissent par la combinaison de
causes et d’agents déterminés par les circonstances,
I'idée abstraite qui est la véritable nature des choses
elles-mémes est permanente et ne se manifest: pas
phénoménalement. Mais jamais, s’il n'y a point d’idées,
un phénomeéne n’apparaitra spontanément a I'existence.
En d’autres termes, les phénomenes n’apparaissent que
s'ils ont une raison d’8tre produits et détruits. Ainsi les
Asamskrita-Dharmas, ou le « non-composé » : (ou ce
qui n’affecte pas P'intellect) sont ce dont dépendent les
Samskrita-Dharmas ou « phénoménes. » Mais ils sont
inséparables naturellement les uns des autres, car
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I « unique connaissance » renferme le monde idéal et
le monde phénoménal. A _
Les cent dharmas énumérés dans le Qam‘a de cette
secle sont les 6léments des cing classes qui sont ci-dessus
mentionnées. Il 'y a les huit « rois de l'intellect », les
cinquante et un « dharmas intellectuels », les onze « dhar-
mas formels », les vingl-quatre « dharmas en dehors de
I'intellect », et les six « Asamskrita-Dharmas ». Tels
sont les cent dharmas du Vidy&-matra-siddhi-Gastra
(Jo-yui-shiki-ron), ou ils sont aussi partagés en dharmas
" de « matérialité » (Ji) et dharmas de « raison » (Ri). De
plus, ils sont appelés, dans leur ensemble, « I'unique
connaissance » (Yui-shiki). Dans le Yoga-Gastra, il y a

six cent soixante dharmas énumérés.

C. DOCTRINE DE MEDITATION (KWAN-MON)

" Pour exposer celte doctrine, nous devons rechercher
la nature de I'objet et du sujet de la méditation. L'objet
de la méditation comprend tous les dharmas phénomé-
naux et absolus qui sont de trois dilférentes natures : de
la nature tmaginaire, de la nature relative et de la nature
absolue. Il y en a cinq esptces désignées par les termes
techniques suivants:

i° Connaissance qui rejette le faux et conserve la
vérité (Kén-k-zon-jitsou-shiki), c’est-a-dire qu’elle rejette
la nature imaginaire (parikalpita-lakshana; Hen-gué-

L]
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sho-shi-shd) comme fausse, et conserve la nature rela-
tive (paratantra ; Ela-ki) et ]a nature absolue (parinish-
panna; En-jo-ji-sho) comme I’existence ou la réalité.

2° Connaissance qui rejette la confusion et conserve
la pureté (Charan-rou-jun-shiki), cest-a-dire qu'elle
rejette les objets qui peuvent étre confondus comme
étant intérieurs et extérieurs et conserve Punique con-
naissance qui est purement intérieure.

3° Connaissance qui laisse de c6té lafin et remonte au
principe (Chd-matsou-ki-hon-shiki), c’est-a-dire qu'elle
remonte au principe qui est I'intelligence (Zi-sho-boun),
en laissant de coté la «parlie de forme et de vue » (Sé-
boun et Kén-boun), c’est-a-dire les phénomenes d'ima-
gination et de perceplion, comme un objet lointain.

4° Connaisance qui cache I'infériorité et qui montre la
supériorité (On-rétsou-ken-shd-shiki), c’est-a-dire qu’elle
cache les dharmas intellectuels (Shin-j6) comme infé-
‘rieurs, et montre les rois de l'inlellect qui leur sont supé-
rieurs. |

e Connaissance qui rejette les formes et comprend la
nature (Ken-sd-shd-shd-shiki), c’est-d-dire qu'elle rejette
les objets matéricls (Zi) comme les formes, elc., et -
cherche & cbmprenglre l'idée abstraite qui esl la vraie
nature. ,

Cetle nature est appelée « I'esprit pur de la nature
elle-méme » (Ji-sho-sho-jo-shin) dans le Grimala-sitra.
Voila les cinq termes expliquant I’objet de la méditation.’
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La nature du sujet de laméditation, c’est la « Sagesse »

.(Prajiid ; E) qui est un des dharmas intellectuels du

groupe appelé le « monde séparé ' (Bétsou-kyo), parce
que c’est la sagesse qni apparait dans la méditation.

Quand on pralique 'unique connaissance, combien
de temps faut-il attendre, quelles passions faut-il détruire
avant d’atteindre I'état de Bouddha ?

- Aprés avoir pour la premitre fois élevé sa pensée & la
Bodhi, & la connaissance qui est trés profonde et trés
ferme, 'grace a la puissance de cerlaines causes et
aux conseils de bons amis, I’homme doit passer trois
Asamkhyas (innombrables périodes) en pratiquant cons-
tamment la méditation. Puis, passant par les divers
degrés et détruisant 'obstacle des passions et le- voile
qui couvre les choses & connaitre (KlecAvarana et

Jhieyavarana), il obtient les quatre especes de Sagesse -

et il atteint a I'illumination ‘parfaite (Parinirvana). Si on
veut plus de détails sur cette doctrine, il faut éludierle
Céstra principal de la secte, la. Vidyd-maAtra-siddhi-
¢Astra-karikd (Jo-yui-shiki-ron).

. 1. Yoir pourl'explication de ce terme le tableau donné dans V'ap-
pendice (famille des Caitta-dharmas), )

-



CHAPITRE CINQUIEME

SAN-RON-sH{r. — SecTE DEs TROIS GASTRAS, c'est-a-dire
école Madhyamika.

1. Histoire de la secte

1 y a trois livres principaux dans cette secte, & savoir:
“1° LeMadhyamaka-Gastra(Livre duMilieu; Tho-ron).
- 20 Le Cata-Castra (Cent livres ; Hyakou-ron).

3° Le Dvadaca-nikaya (Livre des Douze Portes * ; Ju-
ni-mon-ron) (ou Mukha‘)-(;astra.

D'ou le nom du San-ron-shii. Ces Gastras exposent
enlitrement les enseignements de toute la vie du
Bouddha. Pour cette raison la secte est appelée aussi
« Secte des enseignements de toute lavie du Bouddha' »
(Ithi-dai-kyb6-shd). En conséquence, elle differe beaucoup
de toutes les autres qui ont été fondées plns tard sur
“tel ou tel des Siitras ou des autres livres ‘'sacrés. Ceux
qui choisissent un Sttra sont forcément restreints dans
leur opinion, obligés d’en exalter I'excellence compara-

tive par rapport aux autres doctrines du Mahay4na ;-

1. D’aprés le chinois.
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ainsi certaine secte regarde I’Avatamsaka-sttra (Ké-gon-
guyb) comme le Sitra principal et considere tous les
autres comme ses branches, tandis qu'une autre révere
d’une facon aussi exclusive le Saddharma-pundarika-
stitra (Hokké-kyo).

L’exclusivisme de ces sectes vient de ce qu'elles
ignorent la pensée originelle du Bouddha qui tenait &
rendre la vérité intelligible & tous. Des esprits différents
exigent des systemes d’enseignement différents. Mais les
doctrines du Mahdy4na ont toutes un méme objet sans
aucune différence; il est donc nécessaire de trouver un
chemin milieu. Il faut précher & chaque genre d’audi-
teurs le Sttra de doctrine qui lui convient. Un médecin
donne & ses malades, pour les guérir, des médicaments
différents selon la maladie, sans que personne discute
sur I'excellence comparative des médicaments. Les doc-
trines du Mahay4na ne sont rien que les enseignements
principaux de CAkyamuni entitrement exposés dans les
Castras de cette secte.

Il y a deux lignes de transmission de la doctrine de
cette secte, & savoir: La ligne de Ka-jo et celle de Gen-ji.
Le premier patriarche dans I'Inde fut le Bodhisattva N4-
garjuna (Ryu-ja), I'auteur du Madhyamaka-Céstra et de
Dvadaca-nikdya-Gastra, deux des trois Castras. Il trans-
mit la doctrine & Bodhisattva Deva (Dai-ba), 'autenar du
Cata-Gastra. Il eut pour successeur Rahula (Ra-go-ra),
dont le successeur ful Nilanetra (Sho-mokou). Aprés
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eux, il y eut un prince nommé Stiryasoma du pays de
Kharachar * (Ki-ji), qui était trés versé dans les trois Cas-
tras et qui transmit la doctrine & Kumarajiva (Ra-ju). A
'Age de soixante-trois ans, ce dernier vint en Chine; et
- quand il arriva & Chang-An, il avait quatre-vingt-un ans.
11 y traduisit les trois Gastras en chinois et devint fonda-
teur de cette secte en Chine, Ses disciples étaient au
nombre de trois mille; les quatre plus grands (Shi-
tétsou) furent Do-sho, S6-jo, Do-yd et S6-éai. La
doctrine fut transmise successivement de D6-shd a
Don-sai, D6-r6, S6~sen, Ho-rd et Kithi-z6 du monastére
de Ka-jo-ji. Ce dernier parfit la doctrine de cette secte.

Son disciple E-kwan vint de Corée au Japon en 623,
et fut nommé a la direction du monastere de Gan-gé. Il
fit avec succes une conférence sur la maniére de lire les
trois Castras comme pritre pour obtenir la pluie, et il
fut nommé Sd-jo (Evéque). Il est considéré comme le
premier patriarche de la secte au Japon. Il transmit la
doctrine & Foukou-ryd, qui vint de Go® au Japon.
Foukou-ryd la transmit & son fils Thi-z0, qui alla en
Chine et y devint disciple de Kithi-z6, connu sous le nom
de Ka-jo Dai-shi. Aprds lui, Do-ji, Zen-gui, Gon-sd,
An-thid, etc.; se transmirent successivement cette doc-
trine et la firent fleurir dans notre pays.

1. 1I est plus correctement Kiu-tchi en Chinois. A
2. C'est une ancienne province nommée Wu de la Chine méridio-
nale; maintenant elle appartient au Ki’ang-sou-sing.
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L’autre ligne est celle de Nilanetra (Ché-moku), Bhava-
viveka (Chd-bén), Jndnaprabha (Thi-ko) et Divakara
(Nitti-cho), qui étaient tous Indiens. Divakara transmit
la doctrine & Ho-z6 connu par son litre posthume de
Gen-ju Dai-shi, qui mourut en 712. Aprés H6-z0, per-
sonne ne recueillit sa succession en Chine.

De ces deux lignes, I'école de Ka-jo est considérée
comme la doctrine orthodoxe.

II. Doctrine de la secte -

Pendant toute sa vie, Bouddha précha la vérité sous
deux formes relatives (Ni-tai) pour enlever les idées con-
fuses des Astikas, c’est-a-dire de ceux qui croyaient &
Pexistence de toute chose, et des Nastikas, c’est-a-dire
de ceux qui croyaient au néant de toule chose. Par la
faute de ces idées, les uns et les autres souffraient éter-
nellement de la transmigration; aussi les désigne-t-on
comme la « confusion originelle » (Hon-mai). L'une de
ces deux formes relatives de la vérité est appelée la
vérité banale (Zo-ku-tai), et 'autre, la vérité supérieure
(Shin-tai). Elles ne sont pas les objels sur lesquels
Bouddha médita, mais seulement les différences de lan-
gage de sa prédication. 1l est exposé dans le Madhy-
amaka-Castra, que « les Bouddhas préchérent la loi aux
étres vivants, d’aprés les deux formes relatives de la
vérité. » Mais aprés I'entrée du Bouddha dans le Nirvéna,
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les hommes suivirent mal I’enseignement de ses paroles;
ils redevinrent Astikas ou Nastikas. Ces erreurs sont
appelées la « confusion derniére » (Matsou-mai). Les
trois Gastras de la secte Madhyamika furent composés
par les Bodhisattvas Nagarjuna et Deva, dans le but de
détruire celte confusion.

Le titre complet du Thi-ron (Madhyamaka-castra) est
Thi-kwan-ron (Livre sur. la Méditation moyenne). Le
mot Thu signifie le chemin milieu de « non-acquisition »
(Mou-toku). Contempler ce chemin milieu, c’est la médi-
tation juste. Le livre contient les paroles produites par
cette juste méditation, les paroles elles-mémes sont les
deux formes relatives de la vérité. La vérité banale qui
est inhérente au néant est exposée pour les Nastikas qui
croient quil n’y a rien. La vérité supérieure qui est
inhérente a I'existence est exposée pour les Astikas, qui
croient & 1'existence de toute chose. Cependant elles sont
également propres a faire comprendre le Chemin-Milieu.
Il y a vingt-sept chapitres dans le Madhyamaka-¢astra.
Les vingt-cinq premiers réfutent les idées confuses des
savants des doctrines du MahAyana; et les deux autres,
celles des partisans du Hinayana.

Il y a dans cette secte huit antithéses qu’on appelle
les huit confusions. Ce sont: la « naissance » et la « dis-
solution »; les « allées » et les « venues »; I’ « identité »
et la « diversité »; I « existence » et le « néant ». Pour
chasser ces idées chimériques, on emploie les huit
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termes négatifs, c’est-a-dire, la « non-naissance » et la

« non-dissolution »; les « non-allées » et les « non-ve-
nues » ; la « non-identilé » et la « non-diversité »; la’
« non-existence » et le « non-néant ». Si on médite bien
sur cette conception profonde des huit négatives, on
échappe & la souffrance de la transmigration, au monde
du bien ou du mal, a I'idéc de 1'dtre ou du néant. Les
deux formes relatives de la vérilé n'admettant pas I'idée
de I'étre ni celle du néant, on peut dire que I’étre est
inhérent au néant et le néant inhérent a 1'étre. En
d’autres termes, I'étre pur n’est pas entiérement distinct
du néant et le néant pur n’est pas entierement distinct
de I'étre. Si on se dégage de I'idée chimérique du néant_
et de 1'étre, on n’aura plus besoin des deux formes re-
latives de la vérité, qui s’emploient dans I’enseignement
justement pour chasser cette idée chimérique.

Le Dvadaga-nikaya-céstra (Ju-ni-mon-ron) est divisé
en douze parties et réfute la confusion des partisans
du Mahay4na. Si on se place au point de vue général,
ce Gastra comprend aussi l'exposé des deux formes
relatives de la vérilé par lesquelles est réfutée la der-
niére confusion.

Les deux (astras, Madhyamaka et DvAdaga-nikaya -
sont les ouvrages de Nagarjuna. Il n’est pas douteux que
les Indiens croyaient & la doctrine continue de ses ou-
vrages ; les habitants des seize grandes provinces entre
lesquelles les Indes étaient divisées, appelaient Nagar-
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juna « Bouddha sans sa marque caracléristique » (Mou-

s6-g6-Butsou) et respeclaient ses ouvrages comme s'ils
étaient les Satras prononcés par Bouddha en personne.
Ce respect a peut-étre son origine dans les paroles pro-
phétisées par le Bouddha dans les Lankavatara-Sitra
(Kyo-ga-kyd) ; voici ces paroles :

« Apres le Nirvana du Tathdgata; il y aura dans

I'avenir un homme !

« Ecoute-moi attentivement ;

« O Mahamati (Dai-é);

« Un homme qui observera ma Loi ;

« Dans le grand pays du sud,

« il y aura un vénérable Bhikshu,

« nommé le Bodhisattva-Nagarjuna,

« qui détruira les vues des Astikas et des Nastikas;

« qui préchera aux hommes mon y&na (véhicule),

« la plus haute loi du Mahayana,

« et quialteindrala Pramudita-bhtmi (état de ]Ole)

« et qui doit naitre au pays de Sukhavati. »

Aujourd’hui encore, il y en a qui soutiennent que le

Lankavatara est un des Mahayana-Satras et que ces
Sitras ne sont pas les paroles du Bouddha, mais qu'ils

- ont été composés & une époque postérieure. Le Bouddha

entra au Nirvana le quinze du deuxitme mois, et deux
mois apres, le quinze du quatridme mois, Mahakacyapa
recueillit le Tripitaka dans la caverne du Sapta-parna
(sept feuilles). En dehors de cette collection, il n’y a
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‘aucun sitra qui contienne les paroles du Bouddha. Nul
des Mahayana-siitras n’est authentique; on dit méme
qu’ils onl été découverts les uns dans le Palais du Dragon
au fond de I'océan; les autres, dans la Tour de fer aux
Indes, etc. ; et, par conséquent, ils ne sont pas dignes de
créance. .

Le scepticisme des uns, 'erreur des autres, nous
allons maintenant les dissiper comme les vents violents
chassent les nuages obscurs qui voilaient le ciel.

Il y avait jadis dans I'Inde qualre casles® qui sont la
classe avec des limites fixées et infranchissables dans
laguelle on doit étre né pour lui appartenir. Trois de ces
castes sont Ariennes, 4 savoir : Celle des Brahmanas
(Bara-mon), c’est-a-dire des savants; celle des Rajanyas '
ou Kshatriyas (Sétsou-tei-ri), ¢’est-a-dire des princes et
des guerriers; et celle des Vaigyas (Bi-sha), c’est-a-dire
le commun, le peuple (Vig) et une, non arienne, &
savoir : les Cudras (Shu-da), c’est-a-dire les indigénes
qui servaient d'esclaves aux Ariens et principalement
aux Brahmanas. Il y avait aussi une famille produite
par la confusion des castes, appelée Candalas.

Les hommes des hautes classes regardaient comme
des animaux ceux des castes inférieures. Afin de détruire
cette déplorable coutume, Bouddha leur enseigna le
chemin que chaque homme, quel qu'il soit, peut suivre

1. L'hymne du Rik o I'on voit les quatre castes sortir des quatre

parties du corps de Purusha, est le fameux Purusha-sitkta.
7
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pour arriver & posséder la méme part de lumizre, pour
‘devehir Bouddha. Mais cette transformation si absolue
des anciennes idées n’élait pas achevée quand Bouddha
entra dans le Nirvina; les hommes croyaient qu’ils ne
pouvaient parvenir qu'a la dignité de Cravakas ou
Pratyeka-buddhas, non & celle de Bouddha, qui leur
‘semblait &tre réservée a un seul étre (CAkyamuni); aussi
douterent-ils de la doctrine du Mahayana qui enseigne
que tous les &lres peuvent devenir Bouddhas. Cette
erreur ne fait-elle pas penser a ces Pretas (Esprits de
morts) pour qui tout est lamme, méme I'eau pure?
‘Apres 'entrée du Bouddha dans le Nirvana, trois
Tripitakas furent formés ; le premier fait dans la caverne
dite des Sepl Feuilles, pres de Rajagriha est désigné sous
le nom de Tripitaka de I'Ecole Sthavira (J0-za-bu); le
second fait en dehors de la caverne porte le nom de
Tripitaka de I’Ecole Mahasamghika (Dai-shu-bu). Le
troisieme fut établi par Manjucri et Maitreya; c’est le
recueil des livres du MahA4yana; et quoique leur-clarté
soit aussi pure que celle du soleil du midi, les partisans
du Hinayana, au lieu d’étre honteux de ne la point voir,
proferent contre ces livres des propos injurieux, comme
* les adeptes de la religion de Confucius traitent le Boud-
dhisme de loi barbare sans en avoir jamais lu la
“doctrine. A '
~ Cent seize ans aprés le Nirvana du Bouddha, on ajouta
au Tripitaka quelques MahAyAna-sitras; si ces derniers
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n’avaient pas existé auparavant, d’ol les é.u‘rait on
tirés? En outre, deux sidcles apres Bouddha, on aJOlltd.,
encore au Tripitaka les siitras suivants: Avatamsaka
(Ké gon), Nirvana (Né-han), Crimala-devi-simhanada
{Chd-man), Vimalakirtti-nirde¢a (Yui-ma), Suvarna-
prabhdsa (Kon-ko-myo), Prajha-paramitd (Han-nya) et
d’autres. A cette époque, A¢vaghosha (Mé-myo) et
Nagarjuna (Ryu-ju) n’étaient pas encore nés. Qui peut
donc affirmer sérieusement que I'Avatamsaka-sitra
(Ké-gon-guyo) soit un ouvrage de Nigarjuna? A la
méme époque, c’est-a-dire deux sieécles aprés Bouddha,
I'existence de la doctrine du Mahdyana, contestée par
le Lokottaravada (Shus-sé-bu), était admise par I'Ecole
Ekavyavaharika (Ithi-setsou-bu); peut-étre cette seconde
école renfermait-elle encore quelques vieillards ayant
entendu les prédications du Bouddha. C’est dans ce-
temps que Shi-hé-é descendit du massif de I'Himalaya
et que Mahakatydyana (Dai-ka-sénnen) sortit du lac Ana-
vatapta (Anucku-ta-thi), vieux disciples du Bouddha,
tous deux (ramanas (cha-mon). Ils introduisirent dans
le Hinayana quelques-unes des idées du Mahdy4na et
fonderent les Ecoles Bahugrutika (Ta-mon) et Bahu-
¢rutika-vibhajya (Ta-mon-foun-bétsou). Ces différents
faits prouvent que tous les adeptes du Hinay4na n’at
taquent pas le Mahayana. Cette remarque faite, nous
allons trouver une preuve incontestable de la doctrine
du Mahayéana, dansle Maya-stilra, un des Hinayana-satras
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qui peuvent étre le moins récusés par les partisans de
cette secte; on y lit en effet: « La Loijuste du Tathagata
durera cinq siécles ; au premier sidcle, Upagupta préchera
la loi et instruira les hommes; au second, le Bhikshu
Cilananda fera de méme; au troisidme, le Bhikshu Nila-
padmanetra :Cho-rén-gué-gan) fera de méme ; au qua-
tritme, le Bhikshu Gomukha (Go-ku) propagera la
doctrines au cinquidme, le Bhikshu Ratnadeva (Ho-ten)
continuera cette ceuvre et convertira les hommes au
Bouddhisme. Puis la Loi juste retournera au néant, et
pendant le siecle suivant, des doctrines hérétiques au
nombre de quatre-vingl-seize, seront opposées a la Loi
de Bouddha. Mais le Bhikshu Agvaghosha (Mé-myo)
viendra, qui brisera ces hérétiques, et pendant le septidme
sizcle, un Bhikshu nommé Né4garjuna (Ryti-ju) achévera
de détruire la banniére des Irifideles et rallumera le
flambeau de la Loi juste ». Ainsi dans le Hinay&na-siitra
méme, Bouddha annonce clairement, a sept siécles de
distance, l'action de Négarjuna. D’ailleurs, si tout
homme a honte de falsifier les textes sacrés, comment
soupgonner un grand homme comme Nagérjuna d’une
pareille contrefacon? Et quelle raison de prédire dans les
sttras des deux Yéanas la venue d'un homme qui ferait
une telle chose? Que les hommes jaloux et injustes ac-
cordent confiance & quelque faux rapport, soit; mais les
véritables Bouddhistes sauront toujours reconnaitre la
vérité,
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Nous allons maintenant examiner I’origine du Cata-
Castra (Hyaku-ron). Un jour le Bodhisattva Deva se
dit: « Pour que les branches de I’arbre meurent, il
faut arracher la racine ; pour que lz vraie doctrine
puisse étre enseignée partout, il faut I'enseigner
d’abord au roi et le convertir le premier! » Il prit la
lance, se fit garde du palai, devint rapidement chef,
réorganisa ’armée, rétablit la discipline, simplifia et
éclaircit tous les réglements; les soldats se soumirent
avec empressement & son autorité et le roi, pour lui
prouver sa satisfaction, lui demanda ce qu’il -désirait en
récompense. Deva répondit: « J'ai étudié longtemps;
ma science est profonde et étendue; je voudrais discuter
en présence de Votre Majesté avec les réprésentants de
toutes les doctrines. » Le roi ayant acquiescé a sa de-
mande, Deva fit dresser sur la place puhlique une tribune
élevée et proposa le sujet suivant qu'il fit afficher sur les
murs de la ville: '

« Parmi tous les hommes saints, Bouddha est le
plus grand.

« Parmitoutes les lois, celle de Bouddha est la plus
juste. ‘

« Parmi tous les sauveurs du monde, le Samgha
(église) bouddhiste est le plus sir. ‘

A celui qui réfutera ces vérités que j’affirme, joffre
ma téte. »

Un grand nombre de savants s’assemblerent et pré-
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terent le serment de livrer leur téte s’ils étaient vaincus
dans le débat; mais Deva leur répondit : « Notre but est
de faire régner la fraternité parmi les hommes; nous ne
voulons pas votre mort : mais si je I’emporte sur vous,
vous raserez vos cheveux et deviendrez mes disciples. »
Les conditions ainsi réglées, la discussion s’ouvrit; tous
furent vaincus; les uns dés la premitre journée; les
autres, au bout de deux ou trois jours; Deva triompha;
trois mois apres, plus d’'un million d’hommes se conver-
tirent. Deva se retira alors dans la forét et écrivit alors
les discours qu’il avait tenus aux hérétiques dans cette
discussion mémorable; il composa ainsi le Cata-CAstra,
divisé en dix chapitres, ot il réfuta les erreurs des héré-
tiques et aussi les fausses croyances de certains Boud-
dhistes. ’

Quant & la doctrine de cette secte qui n’est ni celle
du [Mahdyana ni celle du Hinayana, elle peut se ré-
sumer en ces quelques mots : « La vérité n’est rien qne,
I'état d’esprit de ceux qui arrivent au point de la non-
acquisition ou I'idée du néant et de 1'existence disparait
absolument. L’'homme dont la juste méditation a atteint
celte pi'ofondeur devient Bouddha. »




CHAPITRE SIXIEME

HE-GON-SHU — SECTE AVATAMSAKA-SOTRA

1. Histoire de la secte

TRADUCTION DU SOTRA PRINCIPAL

Cette secte dépendant du Ké-gon-guyd (Avataysaka-
stitra) est appelée, pour ce fait, Ké-gon-sha. Il y a six
textes différents du Stitra : les deux premiers, le « Texte
constant » (Go-hon) et le « grand Texte » (Dai-hon), sont
gardés par la force de la Dharani (maintien) des grands
Bodhisattvas et n’ont jamais été écrits sur des feuilles
de palmiers. Deux autres « le haut ou premier Texte »
(Jo-hon) et le « Texte moyern » (Tht-hon) sont tenus
secrets dans le Palais du Dragon (Ryeu-gou) au fond de
I'océan; jamais ces textes n’ont été entre les mains des
hommes du Jambudvipa (du monde). Le cinquidme est
le « bas ou second Texte » (Gué-hon) que le Bodhisattva
Néagarjuna emporta du Palais du Dragon et transporta
dans I'Inde;il conlient cent mille stances de vers divisées
en trente-huit chapitres. Enfin le sixidme est le « Texte
sommaire » (Ryakou-hon) qui a été traduit en chinois.

Sous la dynastie de Shin de 'Est (317-420) un savant
indien Buddhabhadra traduisit trente-six mille stances
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de la premitre partie du cinquizme Texte, formant en
tout soixante livres. Un peu plus tard, vers 695, sous la
dynastie des T’ang (618-907), (;ik‘shananda traduisit qua-
rante-cing mille stances de la premidre partie du méme
texte, formant en tout quatre-vingts livres. A la méme
époque, Prajiia fit & part une traduction d’un chapitre
intitulé Dharma-Dhétvavatara (Nyeu-ho-kai); elle est di-

visée en quarante livres..
Qu’est ce « Texte constant » qui ne peut étre recueilli?

— Chacun des grains de poussiere qui remplissent les
mondes illimités renferme d'innombrables Bouddhas
qui éternellement, dans le passé, le présent, et I’avenir,
ont préché, préchent et précheront I’Avatamsaka-sitra;
leur enseignement ne peut donc étre recueilli. Parmi
les pensées de CAkyamuni une seule renferme toute la
vérité, une seule constitue la vérité absolue (Shin-nyo)
et cette vérité s’applique dans le temps et dans I'espace,
dans les trois états d’existence et les dix directions; toute
pensée qui n’est pas contraire & cette vérité a le méme
domaine. Tant que C4kyamuni préche sans s’écarter
de cette pensée unique, toute la matiere (Dharma), dans
“le temps et dans l'espace, préche en méme temps. Ainsi
ce quun Bouddha proclame, tous les Bouddhas au
méme instant le proclament aussi. On comprend I'im-
possibilité de recueillir de telles prédications.
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TRANSMISSION DE LA DOCTRINE

Le premier patriarche A¢vaghosha (Mé-my6) composa
le MahAyana-graddhotpada-Castra « livre qui provoque
la foi dans le Mahayana » (Dai-jo-ki-shin-ron). Le second
patriarche Nagarjuna (Ryt-ju) composa le Mah4cintya-
castra « Traité du grand inconcevable » (Dai-fou-shi-
gui-ron). 11 existe & présent une traduction d'une partie
de ce livre, intitulée Dacabhiimi-vibh4sha-cAstra « traité
d’explication détaillée sur les dix degrés » (Ju-ji-bi-ba-
cha-ron).

Ces deux patriarches furent des Bodhisattvas indiens;
les cinq suivants furent des grands maitres chinois.

Le troisime, To-jun Dai-shi (To était son nom de
famille et Ho-jun, son prénom) fixa pour la premieére
fois les noms techniques des « cinq doctrines » (Go-
kyd) et écrivit deux livres : le Go-kyd-shi-kwan et le
Ho-kai-kwan-mon.

Le quatrizme, Shi-sd Dai-shi (son nom de famille était
Thio et son prénom Thi-gon) composa le S6-gen-ki, et
le Kou-mokou-shé.

Le cinquidme, Gen-ju Dai-shi (son nom de famille
était Ko et son prénom Hé-z0) composa le Go-ky6-sho,
le Tan-gen-ki et quelques autres ouvrages qui perfection-
nerent la doctrine de cette secte. L'impératrice
Sokouten de la dynastie des T'ang et qui régna de.68%
a4 708, lui donna le titre posthume de Gen-jd-Bosatsou.
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Le sixieme, Sho-ry6 Dai-shi (son nom de famille était
{a-K6 et son prénom Thi6-kwan) demeura sur la mon-
agne Go-Dai et compila le Dai-sho-sho, grand com-
nentaire sur I’Avatamsaka-sitra en quatre-vingls
ivres.

Le septieme, Kéi-ho-zen-ji (son nom de famille était
{a et son prénom Shi-mitsou) demeura dans le
nonastére S0-d0, sur la montagne Shi-nan et pro-
ragea la doctrine. .

En 736, un maitre chinois del'école de Vinaya, D6-sen
rint au Japon, et y apporta pour la premitre fois les
uvrages de Ké-gon. Quatre ans aprés, Ryo-ben fit a
‘'empereur du Japon, Sh6-mou, un rapport a la suite
luquelun prétre coréen Shin-sho fut chargé officiellement
Uexpliquer I’Avatamsaka-sitra -de soixante livres, dans
asalle Kon-sh6 (Cloche d’or) du Grand Monastere oriental
T6-dai-ji). Cette lecture dura trois ans, et, depuis ce jour
‘enseignement de ce sitra se donne annuellement dans
e Grand Monastere oriental.

II. Doctrine de la secte.

PREDICATION DE BOUDDHA, EXPLICATION DU MOT « KE GON-GUYO »

Lorsque Cakyamuni eut atteint le plus haut degré de
a vérité, il garda le silence pendant une semaine, mé-
litant sur la doctrine qui venait de se révéler a lui- et
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sur les moyens de mettre son enseignement en harmonie
avec les dispositions intellectuelles des hommes ; c’est le
S4gara-mudra-samadhi « Méditation du sceau de la
mer » {Kai-in-san-mai) ainsi appelé parce que ce sys-
{éme universel, embrassant toutes les doctrines et tous
les étres, se révéla & Bouddha comme apparurent sur la
grande mer les quatre troupes (Caturangabalakaya) des
démons (Asuras).

Bouddha parla, d’aprés les dispositions intellectuelles
des hommes, dans plus de trois cents assemblées pendant
toute sa vie; il y développa les cinq doctrines caracté-
risées par les noms de « petite doctrine » (Shd), de
« doctrine initiale » (Shi), de « doctrine finale » (Jeu),
de « doctrine soudaine » (Ton), de « doctrine complete »
(En).

Dans la seconde semaine qui suivit la révélation, il
exposa le Ké-gon-guyo, sa premiére prédication, dans
huit assemblées tenues, deux au méme endroit, les
aatres, en des places différentes : sur la terre et dans les
cieux. Ce n’est pas & dire que Bouddha allait et venait
continuellement d'un endroit & l’autre ; il ne quittait pas
le Trone de I'Illumination (Bodhimanda; Jakou-métsou-.
do6-j6) ou il était devenu Bouddha; c'est de la qu’il
préchait sa doctrine qui est non conditionnée et infinie.
Cest ainsi qu'il faut comprendre comment les Cravakas
tels que CAriputra (Sharihotsou) et Mahdmaudgalyayana
(Dai-mokou-ken-ren) devenus, seulement quelque temps
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apres, les disciples de Bouddha, assistaient déja a la
huititme assemblée; ils y étaient présents par la force
de la Dharani (force qui maintient) de Bouddha qui,
comme le dit le Sitra, « tourne & volonté tous les Kalpas
du passé vers I'avenir, ou de I'avenir vers le passé. »
LeKé-gon-guyd est le stitra original de ’enseignement
de Bouddha; tous les autres en sont tirés; tout ce que
Bouddha a appris aux hommes pendant sa vie entitre se
trouve dans ce siitra. Expliquer le titre, ¢’est tracer une
esquisse de l'ouvrage entier; le titre complet se com-
pose de sept mots : Dai-hd-kd-boutsou-ké-gon-guyd;
Buddhavatamsaka (Boutsoix-ké-gon)-maha (Dai) — vai-
pulya (h6-ko)-stitra (guyd) ; les six' premiers mots (litté-
ralement « grand-carré-largeur-Bouddha-fleur-orne-
ment ») expliquent la loi enseignée, et le septidme, (kyd)
sttra veut dire I'enseignement. Parmi les six premiers
mots les quatre termes: grand-carré-largeur-Bouddha,
désignent la loi ou Ja condition, tandis que les deux
autres : fleur-ornement, sont simplement métaphoriques.
Les trois mots : grand-carré-largeur désignentla raison,
et par Bouddha il faut entendre la sagesse qui éclaircit ;
autrement dit, Dai (grand) exprime la contenance; Hé
(carré), figure géométrique, symbolise 'égalité parfaite
des lignes ; Ko signifie large. Le Dharma unique (corps
de loi) s’étend aux trois états d’existence et dans les dix

1. Le chinois traduit par deux mots (hd-kd) le terme sanscrit
vaipulya.
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directions de l'espace, d’ou son nom de grand-carré-
large (Dai-h6-ko) qui comprend la raison tout entiére.’
Ces trente-quatre chapitres que Bouddha précha dans
huit assemblées et qui contiennent la vérité absolue se
développent et s’étendent comme une guirlande de fleurs
(Ké-gon) merveilleusement tressée. La raison est
Samanta-bhadra (Fou-gen) et la sagesse Manjugri (Mon-
ju); I'état ol raison et sagesse ne font plus qu'un est
appelé Dharma-kaya de Vairocana (Bi-ru-cha-na-ho-shin)
« le corps de la loi qui consiste dans le grand éclaircis-
sement » c'est-a-dire Bouddha.

DIVISION DES CINQ DOCTRINES

Quoique Boudha ait préché le Sitra des la seconde
semaine apres la révélation, les hommes d’intelligence
faible, tels que Cériputra et Maudgalyayana, aussi lents
d’esprit que des sourds-muets, ne purent comprendre un
mot de la nouvelle doctrine. C’est pour eux que Bouddha
exposa la doctrine du Hinayana (petit véhicule). Aux
Cravakas (auditeurs) il enseigna les quatre vérités
(Aryani-satyani); aux Pratyekabuddhas (sages indi-
viduels) ’enchainement des douze causes (Nidanas) ; aux
Bodhisattvas (Bouddhas futurs) il expliqua clairement la
pratique & suivre pendant trois Asamkhyas (nombre
incalculable de Kalpas). - :

1° La docirine, & la portée de tous, est désignée sous.
le nom caraclérislique de petite doctrine (Syau).
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2° La doctrine dite la doctrine initiale (Shi) s’adresse
4 ceux qui du Hinayana entrent dans le Mahayina ; ses
deux caracteres les plus saillants sont le néant (Kou) et
la forme (S6). Sur le premier point (Kou-shi-ky6) la doc-
trine enseigne que tous les étres sont irréels, afin de
détruire les fausses idées que les partisans du Hinay4na
se forgent sur 'existence des Dharmas; elle est exposée
dans le Prajnd-satra (Han-nya-kyo), les Trois Castras
(San-ron) et d’autres livres. Relativement au second
point, elle enseigne qu’il faut, pour devenir Bouddha,
travailler en méme temps, au salut de soi-méme et
d’autrui ; elle éleve de six & huit le nombre des connais-
sances (VijnAnas) différentes du Hinay4na, et de soixante-
quinze a cent le nombre des Dharmas '. C’est la doctrine
enseignée dans le Samdhi-nirmocana-siitra (Gué-jin-
mitsou-kyo) et le Yogacarya-bhami-¢astra (Yu-ga-
ron), etc...

3° La doctrine finale (Ju) est I'extrémité dn Mahayana.
Elle place la cause premiére de tous les étres dans le
Tathagata-garbha « matrice du Tathagata » (Nyo-rai-
z0); mais elle ne dit pas que la Bhila-tathaia (nature
absolue) reste loujours inactive ; elle proclame gue tout
homme peut devenir Bouddha et qu'il n'existe pas de
division en cinq classes dans la nature humaine (I'idée
de l'absolu inactif et de l'exislence de cinq classes

1. Voir & ce sujet les chapitres I et IV de cet ouvrage, surles-écoles
Kou-cha et Hosso.
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apparlient a la secte Hosso). Cette docirine est explignée
dans les livres suivants : le LankA-vatara-sitra (Ryo-
ga-kyo) le Mahdyana-c¢raddhotpada-céstra (Ki-shin-
ron), ete.

4° La doctrine est la doctrine soudaine (Ton); l'idée
fondamentale en est simple : qu'un homme ait 'esprit
libre de toute idée fausse, & ce moment méme et sans
transition lente, il devient Bouddha ; mais toute parole -
estimpuissante a préciser la nature de la vérité absolue ;
aussi ne trouve-t-on dans cette doctrine ni division de
rangs, ni forme quelconque d’enseignement. Comme
une image apparait dans un miroir, ainsi I'état de
Bouddha se manifesle brusquement dansI’esprit. Depais
fort longtemps on a comparé cette doctrine a-celle de la
secte contemplative (Zen-shi) fondée par Bodhidharma.
(Voir le chapitre IX).

5° La doctrine est résumée dans ce mot de doctrine
compléte (En); elle ne se trouve exposée que dans le
siitra de Ké-gon; elle enseigne comment I’ « unité et la
pluralité sont unies I’'une 4 I'autre sans contradiction ni
géne. » Quoique la quatrizme doclrine soudaine enseigne
qu’on devient Bouddha dans une pensée, elle ne connait
pas encore la doctrine non-conditionnée propre a I'état
de Bouddha. Cette doctrine se présenie sous deux
formes : I'une est I’ « unique véhicule spécial » (Betsou-
kyo-ithi-jo) qui estle satra Ké-gon; 'autre est]’ « unique
véhicule semblable » (Do-kyod-ithi-jo) qui est le Sad-
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dharma-pundarika-satra (Hok-ké-kyo). Ainsi, le nom
d'unique véhicule (Ekaydna) est donné également au
sitra Hok-ké, mais, celui de la doctrine compléte est
restreint au sitra Ké-gon seul. Cette doctrine est indis-
pensable pour mettre en évidence toutes les vertus de
I'état de Bouddha; la supprimer, c’est détruire toutes
les autres. De méme que le ceeur se délivre de toutes les
passions des qu'une quelconque d’entre elles en a été
arrachée d'une facon absolue, de méme dés l'instant
qu'on peut accomplir d’une maniére parfaite un des
exercices nécessaires pour devenir Bouddha, on peut par
la méme les accomplir tous. Cette doctrine explique
aussi que la durée d’une pensée et celle des Kalpas les
plus innombrables ne font qu’un ; ainsi pendant la durée
d’une pensée on peut franchirles trois Asamkhya (kalpas
infinis) et devenir Bouddha. Telle est I’esquisse rapide
de la doctrine de cette secte.




CHAPITRE SEPTIEME

TEN-DAi-SHU. — SECTE FONDEE SUR LA MONTAGNE TEN-DAI
EN CHINE ’

1. Histoire de la secte

Le nom de Ten-dai (en chinois moderne T’ien-1’ai) est
celui de la montagne ou cette secte fut établie pour la
premiere fois en Chine.

Il'y a trois principaux livres sacrés dans cette secte;
ce sont : le Saddharma-pundarika-siutra (Hok-ké-kyd),
c’est-d-dire le lotus de la bonne loi; le Nirvana-siitra
(Né-han-guyo) et le Mahaprajiia-paramitd-cAstra (Dai-
thi-do-ron).

Le fondateur et le premier patriarche de cette secte,
c'est Thi-cha-Dai-shi de Ten-dai qui vivait 4 la fin de la
dynastie des Tch'in (557-584) et au commencement de
celle de Zoui (585-616). Avant lui, il y eut deux véné-
rables maitres : E-mon et E-zi; mais ils ne firent que
jeter les bases du systtme; c’est Thi-cha qui devait le
perfectionner; il établit les quatre enseignements et les
¢ing périodes qui divisent les prédications de toute la vie
de Gakyamuni. La propagation de la doctrine se répandit

8
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“rapidement sous ce maitre. C'est pour cette raison qu’il
est regardé comme le premier fondateur de la secte.

Il eut pour successeur le second patriarche Kwan-jo
de Cho-an, qui recueillit les prédications de son maitre.
Ces recueils connus sous lenom de San-dai-bou (les trois
p‘rincipaux livres) sont : le Shi-kwan, le Gen-gui et le
Mon-kou. Ils exposent le principe fondamental de la
doctrine, ce qui les fait considérer comme la supréme
autorité de cette secte. Le disciple de Kwan-jo fut Thi-i
qui transmit la doctrine & E-i., Ce dernier la passa a son
tour & Gen-rd et Gen-r6 & Mio-rakou de Ké-ké. Ce Mio-
rakou composa différents commentaires (le Gen-gui-
chakou-sen, le Mon-kou-ki, le Shi-kwan-bou-guy9, etc.)
sur les ouvrages de Ten-dai-Dai-shi. Il transmit cette
doctrine & Do-soui.

En 803, sur I'ordre impérial, Sai-thio (Den-guyO-Dal-
shi) alla du Japon en Chine, et y recut de Dd-soui la
transmission de cette doctrine. Il retourna au Japon,
I'année suivante, avec tous les ouvrages principaux de
celte secte, et il I’établit sur le mont de Hi-ei ot il avait
déja fondé le monastere En-Riakou. Celte montagne
Hi-ei est appelée par les Chinois le Ten-dai du Japon.
En 823, il mourut & I’dge de cinquante-six ans, et 'em-
pereur Sei-wa lui décerna le titre posthume de Den-
guy6-Dai-shi le grand maitre de la propagation de la
doctrine). A la méme époque vivait un maitre, Gui-shin,
qui était allé en Chine avec Sai-thid et qui avait regu de
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Dé-soui la méme doctrine: Il 1a propagea aussi au Japon
de concert avec Sai-thid. Aprds sa mort, il recut le titre -
de Shii-zen-Dax-shi.

Les successeurs de Sai-thié furent En-thio et En-nyn;
En 838, En-nyn alla en Chine et y resta dix ans pour
bien étudier cette doctrine. En 831, Thi-sho-Dai-shi se
rendit en Chine sur 1'ordre de ’'empereur et y apprit de
Ryo-shd, neuvieme successeur de Ten-dai-Dai-shi, la
profonde portée de la doetrine de cette secte. Quand il
fut de retour au Japon, il la transmit & Ryo-yu, et com-
pléta le systéme de la doctrine. Depuis cette époque, les
grands docteurs de cette ‘école ne cessérent pas de se
rendre en Chine. On peut voir par la la vitalité floris-
sante de cette secte. .

La transmissioun de cette doctrine au Japon a suivi
deux lignes. La premitre, c’est la ligne de la transmis-
sion dite du San-mon (Hi-ei-zan), celle qui fut trans-
mise par Sai-thid a En-nyn, En-tyo, etc. La seconde,
c’est la ligne de transmission dite du Ji-mon (Mi-i-déra)
celle qui fut transmise par Thi-shé & Ryo-yu. Peu & peu
cette secte s’étendit dans toutes les villes et se divisaen
un grand nombre de branches différentes.

II. Doctrine de la secte

Selon cette Kcole, il y a quatre enseignements (Shi-
kyd) et cing périodes (Go-ji) dans les prédicalions du
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Bouddha. Quels sont ces quatre -enseignements? — 1° La
doctrine des Trois Collections (San-zd-kyo) qui renfer-
ment toutes les doctrines du Hinay4na; aussi, dans le
Mahaprajna-pAramita-¢4stra, ceux qui suivent les doc-
trines du Hinayina sont-ils appelés « les savants des
trois collections »; 2° la doctrine de la Communauté
(Tsou-guyé) qui peut étre adaptée a chacun des trois
" véhicules (Triyana) dans les systtmes du Mahayina;
3° la doctrine de la Distinction (Betsou-kyd) qui n’est
adoptée que par les Bodhisativas  dans le MahAyéina;
4 la doctrine de la Plénitude (En-guyd) qui n’est ni
I’étre ni le néant. '

Les cinq périodes sont désignées selon les titres des
. sitras principaux : 1° I'Avatamsaka° (Ké-gon-guyo);
20 l’ﬁgama“ (A-gon); 3° le Vaipulya® (Ho-do); 4° le
Prajna-paramita® (Han-nya); 5° le Saddharma-punda-
rika® (Hok-ké) el le Nirvana° (Né-han). Les diverses doc-
trines qu’'a préchées Bouddha dans ces cinq périodes
rentrent dans les quatre enseignements que nous venons
d’énumérer. Ainsi I’Avatamsaka® enseigne les deux doc.
trines de la Distinction et de la Plénitude; I'Agamac,
celles du Hinayéna; le Prajna-paramitée, les trois doc-
trines de la Communauté, de la Distinction et de la
Plénitude; le Vaipulya° et le Nirvanac, toutes les quatre
ensemble. Quant au Saddharma-pundarika, il enseigne
uniquement la Doctrine de la Plénitude. Mais le véri-
table but de la venue de GAkyamuni en ce monde était
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de précher le Saddharma-pundarika-sitra qui corres-
pond a la cinquidme période; aussi cette doctrine est-
elle appelée la bonne Loi non-conditionnée.

‘Parmi ces quatie doctrines, les trois premieres ne
sont que des moyens provisotres (Ho-ben) pour atteindre
a la Plénitude qui estla doctrine définitive (Shin-jitsou).
La vraie voie qui délivre tous les étres vivants de
I'océan des transmigrations (Samsara), c’est la doctrine
de la Plénitude (En-guyd) seule.

Nous allons maintenant tracer rapidement la doc-
trine de la Plénitude en laissant de coté les trois
autres. '

Selon le principe de cette secte, on doit, par le moyen
de la méditation des zrois vérités (San-tai) non condi-
tionnées (énoncées plus bas), qui contiennent les trois
mille Dharmas dans une seule pensée, comprendre que
la passion est la Sambodhi, et le Samsara est le Nir-
vana. Tous les Dharmas purs et impurs sont au nombre
de trois mille et ces trois mille Dharmas existent évidem-
ment dans la pensée des étres vivants.

Si 'on énumere les mondes de I'ignorance et de l'in-
telligence, il y en a dix : o

1° Le monde infernal (Naraka); 2° le monde des
fantdmes (Preta); 3° le monde des animaux (Tiryag-yoni-
gata); 4° le monde des démons (Asura); 5° le monde
des étres humains (Manugya); 6° le monde des é&tres
célestes (Deva); 7° le monde des Cravakas; 8° le monde
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des Pratyekabuddhas; 9° le monde des Bodhisattvas, et
10° le monde des Bouddhas.

De ces dix, les six premiers sont appelés ignorances;
les quatre autres, intelligences. Chacun de ces dix mondes
contient les dix ze/s (evam®). Quels sont ces dix tels?
Nous ne pouvons mieux faire que de citer a ce sujet un
fragment du chapitre qui traite du Moyen Provisoire
dans le Saddharma-pundarika : « Voici en quoi consistent
tous les Dharmas : telle forme,- telle nature, telle sub-
stance, telle force, telle action, telle cause, tel agent,
tel effet, tel jeu, tel équilibre final (ce dernier étant le
résultat des neuf autres). Quelle est la signification du
terme fel/? — Pareil, c’est-a-dire I’état ou la forme, la
nature, la substance, la force, I’action, la cause, I’agent,
I'effet et le jeu sont originellement inertes et inva-
riables. _ *

Comme chacun des dix mondes renferme ces dix tels,
ily en a & vrai dire, cent; et réciproquement chacun des
dix mondes aussi renferme en lui tous les dix mondes;
par exemple, le monde infernal renferme les neuf autres,
de méme que celui des fantdmes contient les neuf
autres; donc les dix mondes en font, & vrai dire, cent.
Mais, si 'on compte cent mondes, il faut compter aussi
mille zels; c’est pourquoi on parle des « mille tels des
cent mondes. »

81 on attribue ces mille tels des cent mondes aux
trois régnes de la nature (loka), on en compte alors trois
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mille. Quels sont les trois régnes? Ce sont : le régne des
cing agrégalts (Skandhas ; Go-oun-sé-ken), celui des étres
vivants (Pudgalas; Shi-j6-sé-ken), et celui de la terre
(BhA# ; Kokou-do-sé-ken). ,
1o Les cinq agrégats sont : la forme (Riipa); la sensa-
. tion (Vedana); I'idée (Samjna); les‘concepts (Sa ; skaras);
la connaissance (VijhAna). La forme est constituée par
tous les Dharmas qui sont les cing sens subjectifs et les
cinq objets des sens. La sensation, c’est éprouver
plaisir, douleur, etc. L'idée, c’est concevoir le blanc et
le noir, la longuéur et la petitesse, 'homme et la femme,
le rond et le carré, etc. Les concepts indiquent tous les -
composés (Samskritas) qui existent en dehors de la .
forme, de la sensation, de 1'idée et de la connaissance ;
par conséquent le terme de concepts signifie 'action et
le changement. La connaissance, c’est le roi de 'esprit!.
Tel est le régne des cinq agrégats.
- 20 Le ragne des étres vivants, ¢’est]’étre composé par
ces cing agrégats.
3° Le régne de la terre désigne le lieu qui contient
tous les étres. On appelle ces trois rdgnes les trois mille
Dharmas. L’état ou ces trois mille Dharmas sont ren-
fermés dans la seule pensée d’un étre vivant et ou ils
sont originellement inertes et invariables, est ce qu'on
appelle techniquement « le systtme des trois mille

* 1. Voir le chapitre IV.
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Dharmas dans une seule pensée ». Ainsi, il est dit-dans
.le Shi-kwan de Ten-dai-Dai-shi : « Ny eiit-il qu'une
seule et unique pensée, ces trois mille Dharmas y
existent. Je ne m’arréte point a I’hypothese qui nierait la
pensée; mais si on 'admet méme dans la plus faible
mesure possible, elle les posséde tous les trois mille. »
On peut regarder 4 trois points de vue différents,
également vrais et exacts (San-tai), ces trois mille Dhar-
mas : le vide (Kou); I'existence (Ké) et-le terme moyen
(Tha). ‘ . :
1° On peut considérer les trois mille Dharmas comme
le vide; car les dix tels de la forme, de la nature, etc.,
dans les dix mondes sont des choses contingentes.
2° On peut regarder aussi ces mémes Dharmas comme
des existences relatives attendu que les choses contin-
gentes se manifestent phénoménalement dans le temps.
3° On peut enfin (et ¢’est 1a la vérité moyenne) regar-
der ces Dharmas comme n’étant ni I'étre ni le vide;
car les choses contingentes sont en réalité a la fois
Vexistence et le vide. Ké-ké-Dai-shi dit dans le Gou-
ketsou : « On admet le terme moyen pour expliquer la
nature insaisissable de la pensée qui ne peut se con-
tenter ni de I’étre ni du vide; le mot vide est la négation
des trois mille Dharmas; mais on a beau les nier, ils
existent phénoménalement ; aussi se sert-on du terme
existence ».
Si on regarde ces trois vérités (Son-tai) au point de
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vue absolu, elles ne font pas une pluralité comme un,
deux, trois; au point de vue relatif, elles font une plura-
lité comme un, deux et trois; on appelle ces trois formes-
inséparablement combinées réalité. Les Bouddhas seuls
comprennent celte raison. Pour mieux saisir cette expli-
cation,employons une comparaison : supposons que nous
fassions produire un effet par une cause dans le réve;
par exemple, nous sommes punis pour avoir commis un
crime, ou récompensés d'une bonne action. Quoique le
fait développé dans le réve semble évident et manifeste,
il n’a qu’une existence relative. A la vérité, on ne peut
le saisir : cest Ia le vide. Mais la nature de la pensée
dans le réve n’est ni le vide ni 'existence, ce n’est done
qu’une forme moyenne. On peut dire, par conséquent,
que les trois formes de la vérité existent en méme temps-
et ne sont ni unité ni pluralité. :

Ily a.encore deux termes techniques : réfutation réci--
proque (So-hi), conciliation réciproque (So-shd). 1° Le .
vide et 'existence se réfutent réciproquement, de méme
que la forme moyenne les réfute I'un et 'autre. 2° Bien
que ces trois formes de la vérité se réfutent récipro-
quement, chacune d’elles ne disparait pas; il n’y a donc
rien & réfuter ni & saisir; c’est ce qu’on appelle « I'étatin-
concevable des trois vérités inséparablement combinées »-

Comme les étres ignorants ne comprennent pas la
raison des trois farmes de la vérité, ils tournent éternel-
lement dans l'océan des transmigrations (Samsara). -
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Qu’est-ce que cette raison? C’est la Bhita-tathata
(nature absolue) et la Bhiita-tathatd est la nature du
Bouddha. Il ne faut pas chercher la Bhiita-tathata exclu-
sivement en dedans ou en dehors de notre existence; I'étre
infernal, le fantdme, etc. rentrent tous dans la Bhita-
tathata; car elle n'est autre chose que les trois mille
Dharmas ; on appelle vrai Bouddha la Bhitta-tathata; il
est donc évident que les. dix mondes sont ceux des Boud-
dhas. Dans les milles tels (Sen-tyo) des six voies (Gatis),
la cause réprésente la condition de I'action; Fagent, celle
de la passion; et I'effet, celle de la souffrance ; mais
. tous étant I’essence de la réalité, ces trois conditions ne
sont que les trois vertus : corps spirituel (Dharma-kaya),
sagesse (Prajna) et délivrance (Moksha) ; ou encore elles
sont trois corps : corps spirituel (Dharma kaya), corps
de béatitude (Sambhoga-kdya) et corps de transforma-
tions (Nirmanpa-kaya). Ces trois vérités étant ainsi consi-
. dérées, la passion n’est que la Sambodhi (illumination
parfaite) et le Samsara, c'est le Nirvna.

- Selon I'enseignement de cette secte, il y a Six Degrés.
(Rokou-sokou) au moyen desquels les adeptes méditant
sur les trois vérités s’élevent de I’état d’ignorance 2
I'illumination finale.

1° Le degré de la raison (Ri-sokou); c’est I’état on
tous les étres ignorent les trois vérités, quoiqu’elles
existent dans leur pensée.

2° Le degré de la désignation (Myo-p-sokou) Cest
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»

I’état o ’homme un peu plus intelligent comprend les
trois vérités en apprenant leur nom, grice a ses maitres
et & ses amis, mais oi1 il n’est pas encore & portée de les
méditer.

3° Le degré de la méditation (Kwan-guy6-sokou),
c’est I'état ois ’'homme médite sur les trois vérités.

4o Le degré de I'imitation (So-ny-sokou), c’est 1'état
ol ’homme peut se servir de chacun des organes des
sens pour tous leurs objets indistinctement ; c’est cet état
dont parle le chapitre du Prédicateur (Hd-shi-hon) dans
le Saddharma-pundarika-stitra : « Les doctrines qui
seront préchées par cet homme seront d’accord avec la
vérité. » I n'a pas encore atteint 1’état d’illumination,
quoiqu’il y touche de pres.

80 Le degré de la vérité partielle (Boun-shin-sokou);
c’est 'état ou I'homme atteint I'illumination en extirpant
lignorance (Avidy4), mais ce n’est pas le point final,
puisqu’il ne comprend que partiellement la vérité. .

6° Le degré final (Kou-kyo6-sokou), c’est I'état ol
I'homme parvient a4 la connaissance parfaite en se
dépouillant de I'ignorance originelle et en comprenant
la doctrine du Chemin-Miliew qui n’est ni I’étre ni le
néant. En d’autres termes, il n'y a rien qui lui soit
supérieur; c’est tout a fait ’état absolu.

$’il y a comme nous venons de le faire voir, six degrés
selon la hiérarchie fixée par I’enseignement, il ne s’en
suit pas qu'il faille, au point de vue de la méditation,
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passer par les six degrés pour atteindre a l'élat final.
Les trois mille Dharmas, chez les étres vivants et che
les Bouddhas, sont par leur essence identiques. La seule
différence qu'il y ait, ¢’est qu’'impurs chez ceux qui sont
encore a1'état d’ignorance, ils sont de toute pureté chez
ceux qui sont parvenus a U'état d'illumination.

Mio-rakou dit dans le Chakou-sen : On appelle gno-
rance les trois mille Dharmas restés dans la raison
ignorante ; bonkeur éternel ces mémes Dharmas auxquels
leur nature est révélée. En d’autres termes, les uns
ressemblent & un diamant dans sa gangue, les autres a
un diamant poli. Cependant I’essence de ces Dharmas
n’est gudre changée, quoique leur état soit différent par
suite de leur pureté ou de leur impureté. On peut donc
dire que I'ignorance et I'illuminalion sont originellement
identiques, et la passion est la Sambodhi. Cette raison
fait comprendre que les étres possédent originellement
la nature de Bouddha; c’est pourquoi nous pouvons
devenir Bouddha dans ]a vie actuelle.




CHAPITRE HUITIEME

SHIN-GON-SH{!. — SECTE DE LA VRAIE PAROLE (MANTRA)-

1. Histoire de la secte

La doctrine de cette secte est la grande loi ésoterique.
Elle nous enseigne que méme sous la forme de ce corps
matériel qui est né de nos pere et mére et qui est formé
des six éléments ', nous pouvons atteindre a I'état de la
Grande Connaissance absolue qui est 'état de Bouddha,
si nous suivons les trois grandes lois ésotériques qui
concernent le Corps, la Parole et la Pensée.

Le Tathagata Mahavairocana (Dai-nithi-nyo-rai), qui
représente 1’état du Dharma-kaya (corps spirituel), préche
la doctrine des Mantras ésotériques (Shin-gon) a ses
propres sujets, afin de montrer la vérité telle qu’il la
comprend lui-méme. Cette doctrine est enseignée dans
Jes Siitras Mahavairocanibhisambodhi (Dai - nithi-kys),
Vajragekhara (Kon-go-thio-kyo), etc. Quoiqu’il y ait
beaucoup d’articles qui traitent de la doctrine des Vraies
Paroles ésotériques dans ces sutras, le point essentiel

- 1. Ce sont : la Terre, 'Eau, le Feu, le Vent, I'Ether, et la Connais-
sance, :
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n’est autre que le Mandala (le cercle) des Deux Parties
(Ry6-bou), savoir : le Vajra-dhatu (Kon-go-kai) et le
Garbha-dhatu (Tai-zo-kai). Ainsi le Mandala est le corps
ou la substance de la doctrine de cette secte. Dans
'assemblée appelée Ji-sho-é ('assemblée de la nature
elle-méme) dans laquelle Bouddha précha la loi, Vajra.
sattva (Kon-gbd-satta) recut I’Abhisheka ésotérique
(Kwan-jo) c’est-a-dire lonction d’eau sur la téte de
I'initié et fut ainsi désigné comme I'héritier de la Loi.

Plus tard, le grand Nagarjuna (Ryt-myo) vit Vajra-
sattva dans 1a Tour deFer de I'Inde septentrionale et recut
de lui les Deux Parties : Vajra-dhatu et Garbha-dhatu;
Nagérjuna transmit la loi a son disciple Nagabodhi
(Ryt-thi) qui la transmit & Vajrabodhi (Kon-gd-thi). Ce
dernier, excellent connaisseur de nombreuses sectes
bouddhiques et d’autres religions, et versé surtout dans
le sens profond de la doctrine de cette secte, I'enseigna
pendant longtemps aux Indes.

Telle est I'esquisse rapide de la transmission de cette
secte aux Indes.

En 719, Vajrabodhi conduisit son disciple Amogha-
vajra (Fou-ku-kon-go), & Chang-An, la capitale de la -
Chine. L'empereur Gen-sd, de la dynastie des T’ang,
l'accueillit avec grand plaisir et lui ordonna de traduire
le livre intitulé Yu-ga-nen-ju-hd « Loi, pensée et récits
de la doctrine Yoga ». Il est considéré comme le fonda-
teur de la doctrine ésotérique du Bouddhisme en Chine.
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Apres sa mort, Amoghavajra retourna aux Indes afin de
faire de nouvelles recherches dans cette doctrine. En
746, il revint en Chine et y traduisit les livres sacrés au
nombre de soixantg-dix-sept ouvrages. Kéi-kwa du
Sei-ryd-ji fut le digne disciple de ce grand maitre.

Il était aussi versé que lui dans le Tripitaka et les
Deux Parties. Il propagea la doctrine du Mantra dans
toutes les provinces de 'Empire chinois.

En 804, Kou-kai, mieux connu sous le titre posthume
de Kau-bau-Dai-shi, alla du Japon en Chine et y devint
disciple de Kéi-kwa. Ce dernier le regut en lui disant :
« Je t'attendais ici depuis bien longtemps. » Pendant les
deux mois qui suivirent, Kou-kai recut de Kéi-kwa
I'instruction ésotérique surles Deux Parties; au bout de
quatre mois, Kéi-kwa lui donna I'’Abhisheka ('Onction
d’eau sur la téte) en lui disant : « Bhagavat donna la
clef ésotérique de la vérité & Vajrasattva qui la transmit
a Nagarjuna, et ainsi de suite jusqu'a moi. Je vois que
tu es un homme digne de cette instruction; ainsi je te
donne la clef de la grande doctrine ésotérique des Deux
Parties. 11 faut que tu la propages dans ton pays natal. »
En 806, Kou-kai retourna au Japon. L'empereur Hei-z6i
le recut cordialement et lui ordonna d’enseigner la doc-
trine dans le pays. :

Depuis le Tathagata Mahévalrocana jusqu’'a Kou-kai,
on compte huit patriarches comme gardiens sacrés de
la Loi. En outre, il y a une autre série de huit personnes
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qui sont aussi appelées les patriarches qui transmettent
la Loi; leurs noms sont Nagarjuna (Ryd-myé), Naga-
bodhi (Ryu-thi), Vajrabodhi (Kon-gd-thi), Cubhakara-
simha (Zen-mou-i), Amoghavajra (Fou-ku-kon-go), Kéi-
kwa, Ithi-guy6 et Kou-kai.

Kou-kai eut dix grands disciples; mais deux d’entre
eux seulement furent ses vrais successeurs, & savoir :
Jitsou-é et Shin-ga. Gen-nin leur succéda et transmit la
Loi 4 Yokou-shin et & Sho-bo. Celui-ci fut le fondateur
de PEcole 0-nd, et celui-la de 'Ecole Hiro-sawa.

LISTE CHRONOLOGIQUE DES PATRIARCHES

Inde

{° MahAvairocana (Dai-nythi)
20 Vajrasattva (Kon-go-satta)
3¢ Nagarjuna
4° Négabodhi

Chine
5° Vajrabodhi
6° Amoghavajra
7° Kéi-kwa

Japon

8 Kou—kai‘, Kau-beau-Dai-shi.
Jitsou-é et Shin-ga
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Yakou-shin de I'Ecole Hiro-sawa
Sho-bo de ’Ecole O-nd.

II. Doctrine de la secte.
A. DIVISIONS DOCTRINALES

Il y a deux maniéres d’aprés cette secte de classer
toutes les doctrines du Bouddha.

1° Division des Dix Degrés de Pensées (Ju-ju-shin)
au point de vue de la table en longueur.

2 Division de la doctrine ezotérigue et de la doc-
trine ésotérigue (Ken-mitsou-ni-ky6) au point de vue de
la table en travers. Daus cette dernitre division foutes
les lois préchées par Gakyamuni forment ce qu’on appelle
la doctrine exolérique (Ken-kyd); et celles qui sont
enseignées par le Dharma-kaya (le corps spirituel) for-
ment la collection nommée doctrine ésotérique (Mitsou-
kyo). Le Dharma-kAaya est le corps de la connaissance
intérieure de Bouddha. Il est considéré par les secta-
teurs de la doctrine exotérique comme informe et
muet; mais les partisans de la doctrine ésotérique croient
que le Dharma-kdya a la forme et la parole. La doctrine
exolérique est celle qui est enseignée aux hommes
comme ces conversalions pleines de formalités, qu'on

tient & des hotes honorables qu’on regoit cérémonieuse-
. 9
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ment. La doctrine ésotérique est la loi que Dharma-kaya
fait mystérieuscment comprendre & ses propres sujets
comme on cause familitrement avec un parent. Cette
division est employée pour exposer les plus ou moins
grandes différences entre les doctrines de cette secte
et les quatre autres : Hossd, San-ron, Ten-dai et
Ké-gon.

Les Dix Degrés de Pensées sont originellement énu-
mérés dans le chapitre sur les « Degrés de Pensées »
dans le MahAvairocanibhisambodhi-sttra (Dai-nithi-
ky6). Ces noms ont é1é établis pour désigner des étres
vivants. Kou-kai les adapta habilement pour distinguer
les différentes sectes. Pour exposer ces pensées, il y a
aussi deux formes : 1° en travers; 2° en longueur. La
forme en travers expose les différentes sortes d’objets
dans le Dharma-dhatu-mandala (le cercle de 1’état de
choses) et embrasse la théorie de toutes les doctrines de
Bouddha. La forme en longueur explique le progrés des
pensées de ceux qui pratiquent la doctrine de cetle secte,
c’est-a-dire du premier moment jusqu’a la connaissance
parfaite.

Les Dix Degrés de Pensées sont rangés dans I'ordre
suivant :

1° I-sho-téi-yo-shin, (littéralement : la pensée du bouc
dans une naissance différente); c’est la caractéristique
des trois mauvais états : celui de Naraka (enfer), celui
de Preta (esprit d’'un mort) et celui de Tiryag-yoni-
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sattvas (animaux abjects). I-sho désigne les hommes
ignorants qui sont d’une autre naissance que les sages..
Ils deviennent esclaves des passions et ne peuvent dis-
tinguer le bien du mal, ni comprendre les lois de cause
et d'effet; mais ils ne pensent qu'a satisfaire leurs
appétits et leurs convoises comme le bouc. Cet animal
est trés bas et trés stupide de sa nature; aussi com-
pare-t-on, aux Indes, un homme qui ignore les lois de
cause et d’effet & cet animal. Ce Degré est le premier
échelon pour s’élever & la bonne pensée; que Iesprit
fasse un progreés vers la pure pensée, et la bonne pensée
du second Degré se produira.,

2° Gou-do-ji-sai-shin, (littéralement : pensée du jeune
‘homme inintelligent qui garde I'abstinence); c’est la
caractéristique de ’esptce humaine. On compare I'obscu-
rité des hommes ignorants  I'état d'esprit d'un jeune
homme stupide. L’abstinence est la pratique morale
(Cila) pour sauvegarder contre les souillures le corps et
la parole. Si un homme observe rigoureusement la
pratique morale, grice aux conseils de son maitre et de
ses amis, et s’il cullive sa bonne pensée, son état est
pareil  la floraison des arbres et des plantes, au prin-
temps. Si on considére cet état au point de vue des
fideles de la secte Shin-gon, il représente la classe de la
Méditation (Samaya), par laquelle ils accomplissent la
pratique des Trois Mysiléres qui consistent dans le
Corps, la Parole et la Pensée. Les cinq verlus cardi-
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nales, les cinq parentés’ du Confucianisme et les cing
préceptes * du Bouddhisme sont compris dans ce Degré
de Pensée. .

3° Ei-do-mou-i-shin,(littéralement : pensée de I'enfant
sans peur); c’est la caractéristique de 1'état céleste. La
faiblesse des hommes ignorants est comparée & celle de
I'enfant. S'ils pratiquent les dix préceptes en apprenant
la Loi excellente, grace & leurs bons amis, ils seront
délivrés de la peine des trois mauvais états. D’oti le nom
de Mou-i (sans peur). Si on considere cet état au point
de vue des fideles de Shin-gon, il équivaut a I'état de
grand progres dans la pratique des Trois Mysteres. Les
doctrines du Brahmanisme et les dix Préceptes d’absti-
nence du Bouddhisme sont compris dans ce Degré de
Pensée.

4° Yui-oun-mou-ga-shin, (littéralement : pensée d’un
seul agrégat sans le moi); c'est la caractéristique des
Cravakas (auditeurs). Il n’y a pas de moi doué d’une
force supérieure & I'intérieur des étres humains cons-
titués par les cinq agrégats (Skandhas) 4 savoir : la forme
(Rdpa); la sensation (Vedand); I'idée (Samjnd); les

1. Les cinq vertus cardinales sont : la pitié, la justice, la politesse,
la sagesse, la sécurité. Les cinq parentés sont : le suzerain et le vas-
sal; le pere et I'enfant; I'époux et I'épouse; le frére et la seeur; les
am's,

2. Cinq préceptes : 1° ne pas tuer:2° ne pas voler; 3° ne 'pas
violer la foi conjugale; 4° ne pas mentir; 5° ne pas s’enivrer.
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concepts (SamskAra) ; la connaissance (Vijiiina). Le Tri-
pitaka du Hinayina rentre dans ce Degré de Pensée;
c’est I'idée fondamentale de la doctrine de la secte Kou-
cha.

8° Batsou-gd-in-shii-shin (littéralement : pensée d’ar-
racher la semence, et la cause de I’action); c’estla carac-
téristique des Pratyekabuddhas (Bouddhas individuels).
« Go » action, dans le sens bouddhique, c’est la passion.
«In » cause veut dire les douze causes, et « Shii » semence
est I'ignorance (Avidya). De cette semence des tén&bres,
la passion se produit et I'action suit : les douze causes
forment donc pour ainsi dire une chaine. Les Pratye-
kabuddhas méditent ces causes et ils parviennent a la
grande connaissance, d’ott 'expression : « arracher les
semences et causes d’actions ». Si on considere cet état
au point de vue des fidtles de Shin-gon, le quatridme et
le cinquitme Degrés de Pensée représentent I'état de
méditation dans lequel on médite sur la non-nature des
objets, pareils 3 une image dans un miroir ou & la
réflexion de la lune dans 'eau.

'6° Ta-en-dai-j6-shin (littéralement : pensée du grand
véhicule pour le bien d'autrui); c’est la caractéristique
de la secte Hossd. Quand on a compris cette vérité que
rien n’est hormis la pensée unique, on ressent une com-
passion infinie et on fait transporter les étres vivants au
port du Nirvana.

7° Ka-kou-shin-fou-sho -shin, (littéralement : pensée



.

90 LE BOUDDHISME JAPONAIS

consciente du négatif); c’est la caractéristique.de, la secte
San-ron. Kakou-shin (pensée consciente) signifie : recon”
naitre que la pensée impure consistant dans la passion
elle-méme est originellement pure. Le Fou-sho est le
premier des huit termes négatifs' qui exposent le
Chemin-Milieu. Nous ne mentionnons ici que le premiers
mais il faut savoir que les sept autres négatifs y sont
eompris. Si les nuages de la fausse idée, qui est produite
par les huit confusions étaient chassés par le souffte des
vents de la raison excellente, c’est-a-dire des huit
négatifs, Ie ciel du Chemin-Milieu deviendrait clair et
calme. Considérés au point de vue des fidéles de Shin-
gon, le sixidme et le septiéme Degrés sont identiques &
I'état de la libre pensée dans la méditation du Yoga
(union). '

8° Ithi-d6-Mou-i-shin, (littéralement : pensée d'un
cheinin unique sans action); c'est la caractéristique de

" la secte Ten-dai. Ithi-d6 (chemin unique) signifie 1'éga-

lité ; il est aussi appelé Ithi-ny6 {un tel seul) dans la
secte Ten-dai. Le Mou-i (sans action; Asamskrita) est la
nature ; on I'appelle aussi Jitsou-so (réalité) dans celte
secte. .

9° Gokou-mou-ji-shd-shin, (littéralement : pensée
absolue de la nature sans la nature elle-méme); c'est la
caractéristique de la secte Ké-gon. Le mot Gokou

- 4. Voir le chapitre V,
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signifig 'absolu, 'extrémité, le bout. Dans les doctrines
exotériques (Ken-guyd), le sitra Ken-gon (Buddhava-
tamsaka-mahavaipulya-sttra) est le plus absolu et le
dernier de tous les siitras; car il est expliqué dans ce
sttra que la nature absolue (Bhiita-tathata) étant iden-
-tique au mode relatif, ne garde pas la nature elle-méme.

10° Hi- mitsou-sho-gon-shin, (littéralement : pensée
ornée du mystere); c’est la caractéristique dela doctrine
ésotérique. Hi-mitsou (mystere) est la pratique des Trois
Mysteres du Tathigata (Bouddha); cette pratique est
-ornée de bonnes qualités. Kou-kai dit : « Les doctrines
exotériques chassent les autres poussieres (passions) et
le Shin-gon (Vraie Parole) ouvre la porte (ou montre la
vérité intérieure). » Les neuf premiers Degrés ne sont
que les moyens de supprimer les passions et d’anéantir
la fausse croyance. Quand on entre dans le dixieme
Degré de la Pensée, on comprend pour la premiere fois,
la source de sa propre pensée et on y entend le moyen
mystérieux de devenir Bouddha, étant encore vivant.
On I'appelle le vrai principe de la vertu positive.

LES DEUX PARTIES : LE VAJRA=DHATU ET LE GARBHA-DHATU

Le cercle (Mandala) des Deux Parties représente la
nature de la raison et de la sagesse des Bouddhas, et la
réalité de la forme et de la pensée des étres vivants. La
raison sur laquelle le Mandala est établi dans cette secte,
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. ¢’est de faire ressorlir que la forme et la pensée des

Bouddhas et celles des autres étres vivants sont formées
également par les six éléments.

Dans le mot Vajra-dhatu (Kon-go-kai) littéralement
« élément de diamant » Vajra peut s’entendre de deux
facons : au point de vue de la solidité et de I'utilité. Dans
le premier sens, il est comparé a la vérité mystique qui
existe toujours dans l'intérieur du corps et qui ne peut
jamais élre brisée. Au second sens, il signifie la force de
sagesse qui détruit les obslacles des passions. Le Garbha-
dhitu (Tai-zo-kai) littéralement « élément malrice »
suggere l'idée de contenir. On compare I'état des choses
contenues dans le corps ordinaire des étres vivants &
Penfant contenu dans le sein de sa mere.

Non seulement ces deux divisions sont le principe de
la doctrine ésotérique ; mais elles représentent la nature
originelle de la forme et dela pensée, I'une par laraison,
I'autre par la sagesse. Jamais il ne faut la chercher en
dehors de la pensée des étres vivants dans laquelle elle
existe originellement. L’objet important des Deux
Parties : le Vajra-dhatu et le Garbha-dhatu, ¢’est que
chacun des hommes reconnait I'origine de sa propre
pensée et comprend la mesure ou constitution de son
propre corps.

Bien que les Deux Parties soient originairement
réduiles & une seule, elles sont ainsi divisées ici parce
qu'on y traite de la raison et de la sagesse. Si on regarde
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au point de vue de la surface, le Vajra-dhatu est la
sagesse inséparable de la raison et considérée comme
essentielle pour le salut individuel ; le Garbha-dh4tu est
la raison inséparable de la sagesse et considérée comme
essentielle pour le salut d’autrui. Le Garbha-dhatu con-
siste dans ces trois conditions : grande méditalion,
sagesse et compassion attribuées respectivement a ces
trois parties : Bouddha, Vajra et Padma (lotus), on les
appelle techniquement « classe de Bouddha » (Tathd-
gatdnubhdva; Boutsou-bou); « classe de diamant »
Vajrdnubhdva ; Kon-gb-bou); « classe de lotus » (Pad-
mdnubhdva; Rén-gué-bou). La classe de Bouddha corres-
pond au Tathagata-mahdvairocana (Dai-nithi-nyorai)
signifiant la perfection de la connaissance ; la classe de
Vajra & la sagesse possédée par le Vajra-sattva; cette
sagesse, étant trés ferme de sa nature, peut détruire
toutes les passions, méme précipitée dans la boue de la
transmigration ; la classe de Padma & la compassion
d’Avalokitecvara montrant qu’il y a une pure pensée
originelle & I'intérieur des étres vivants, qui ne peut
jamais étre ni détruite ni corrompue dans la transmi-
gration des six étals' d’existence, non plus qu’'un lotus
dans la boue. '

Le Vajra-dhatu expose les cing especes de sagesses
(V. plus bas) et consiste en cinq classes : ce sont la

1. Voir I'lntroduction P. XXXII.



94 LE BOUDDHISME JAPONAIS

« classe de bijou » (Ratndnubhdva ; Hd-bou) et la « classe
d’action » (Karmdnubhdva; Katsou-ma-bou) eny ajoutant
les trois classes du Garbha-dhatu. La classe de Karma
veut dire: 'accomplissement de toutes les ceuvres, et
celle de Ratna montre qu'on trouve la vérité et le
bonheur sans limite dans la perfection libératrice de
Bouddha. ' :

Quoiqu’il y ait encore dans le Vajra-dhatu le Mandala
des neuf assemblées, et dans le Garbha-dhatu les treize
grands palais, il nous est impossible ici de donner le
détail du Mandala des Deux Parlies; renvoyons donc
aux autres livres ceux qui voudraient plus de détails.

ETAT NON CONDITIONNE DES SIX ELEMENTS

Les « six- grands éléments » (Shan-mahdbhitas;
Roku-dai) sont la terre, I'eau, le feu, I'air, I'éther et la
connaissance. Ces six éléments sont omniprésents ; aussi
les appelle-t-on « grands éléments » (Mahabhitas). Si
on les divise selon les Deux Parties du Mandala, les
cingq premiers forment la raison correspondant au Garbha-
dhatu, el le reste qui est la sagesse, c’estle Vajra-dhatu.
Mais laraison et la sagesse ne formaient qu'un originel-
lement; ainsi donc, il n'y a pas de connaissance en
dehors des cinq premiers éléments et ces cing éléments
n’existent point en dehors de la connaissance. Si on
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partage le sixieme élément du Vijhdna en cing éléments,
ce sont cinq sciences (Gothi) a savoir.: ;

1 Lascience du principe d’évolution des élements du
monde matériel (Dharma-dhdtu-prakriti-jidna ; Ho-kai-
tai-sho-thi) qui devient la substance de tous les Dharmas,
correspond & I’élément : éther.

2° La science du (grand) miroir (rond) (Adargana-
Jfidna ; Dai-en-kyd-thi), qui réfléte les images de toutes
choses comme un miroir, et qui correspond & 1’élément :
terre.

3 La science de I’égalité (Samatd-jiidna; Byd-do-
sho-thi) qui ne fait aucune distinction entre ceci et cela;
elle correspond & I'élément ; feu.

4 La science du juste regard (Pratyavekshana-jiidna ;
Myd-kwan-zatsou-thi) qui préside & la prédication de la
Loi et 4 la destruction des doutes, et qui distingue clai-
rement le bien du mal; elle correspond a 1’élément : eau.

8° Lascience de I'accomplissement du devoir (Kpityd-
nushthdna-jiidna; Jo-sho-sa-thi) correspond a I'élément :
air; cette science parachdve 1'ceuvre du salut et sauve &
la fois l'individu et autrui. Mais ces simples compa-
raisons ne doivent pas étre considérées comme rigou-
reuses.

L’état non-conditionné de ces éléments, c’est que les
uns dans les autres, ils ne se contrarient pas; on les
compare aux nombreux rayons d’'une lampe qui ne s’in-
terceplent pas les uns les autres. Les six éléments de
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Bouddha sont non-conditionnés dans leur union avec
ceux des élres vivants; par conséquent, il n'y a pas
d’étres en dehors de Bouddhasni de Bouddhas en dehors
des étres; tel est 'état non-conditionné des six éléments.

LE YOGA (UNION) DES TRO!S MYSTERES (SAN-MITSOU-S0-0)

Quoique les « trois mysteres » soient les trois actions :
le corps, la parole, et la pensée, ils sont originellement
égaux et existent tous dans le Dharma-dhatu; aussi les
appelle-t-on les mysteres égaux de Bouddha et de
Dharma. Parlons rapidementici de la forme du Dharma-
dhatu; la forme de tous les Bouddhas est constituée
par les cinq éléments*, c’est le mystere du corps. Cette
forme produit les sons, ¢’est donc le mystere de la parole.
Elle a différentes facultés, c’est donc le mystere de la
pensée. Ces trois mysteres se retrouvent dans tous les
élres animés et inanimés. Quand le vent souffle dans les
arbres,, que. les vagues déferlent contre les rochers,
qu’'un homme meut ses mains et ses pieds, soil qu'il
parle, soit qu'il garde le silence, tout cela est 'expression
de ces trois mysteres. Mais cet état est compris par le
Bouddha seul et les hommes ordinaires ne peuvent en
approcher; c’est pourquoi on dit que ce sont des mys-
teres. Bouddha nous enseigne la regle des Mudris

1. Ce sont les cinq premiers des six grands éléments.
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(sceaux), et des Mantras (vraies paroles) afin d’unjr les
hommes ignorants & I'état de Bouddha: c'est qu'il
faut considérer comme égaux, sans aucune disti‘nction,
les trois mysteres des Bouddhas et des étres vivants. Si
on les regarde au point de vue de la nature du Dharma,
les trois mysteres des Bouddhas et des étres vivants sont
originellement égaux, sans aucune distinction ; mais les
hommes ignorants y font & tort des distinctions. Ainsi
Bouddha ajoute ses trois mystéres i ceux des étres
vivants; cependant cette adjonction n’est pas une réunion
de deux choses: lanature des mysteres des étres vivants
n’est pas originellement différente de celle des mysteres
de Bouddha; les hommes ignorants ne connaissaient
pas cette idée profonde, Bouddha la leur apprend pour
en faire le sujet de leurs méditations. Cette méditation
étant celle de Bouddha, on peut dire que les trois mys-
teres de Bouddha égalent ceux des étres vivants, quand
nos pratiques sont fondues avec I'action de Bouddha et
devenues égales aux trois mysteres de Bouddha; c’est
ce qu'on appelle Union (Yoga).

Pour parvenir & 1'état de Bouddha dans la vie pré-
sente méme (Sokou-shin-jo-boutsou) il y a trois fagons
d’entendre les moyens, a savoir : Raison complete (Ri-
gou); Force persistante (Ka-ji); Acquisition évidente
(Ken-toku). Le premier moyen, c’est de savoir ceci :
Pessence du corps et de la pensée des élres vivants, c’est.
le Mandala des Deux Parties : Vajra-dhatu et Garbha-
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dhatu. Le corps de chair est la raison des.cinq premiers
éléments, c’est le Garbha-dhatu, et la pensée est la
sagesse du sixitme élément (connaissance), c’est le
Vajra-dhatu. La raison et la sagesse sont originellement
comprises dans tout étre vivant; c’est ce qu’on appelle
en termes techniques Ri-gou-soku-shin-j6-boutsou (de-
venir Bouddha dans la vie présente en possédant cette
raison). Le deuxiéme meyen, c’est de rendre manifeste
le Mandala qui est complet originellement dans le corps
des étres vivants par la « force persistante » (Ka-ji) des
trois mysteres. Le troisitme moyen, c’est d'atteindre 2
Porigine de sa propre pensée, en acquérant le Mandala
et en parvenant & I'état de I'illumination parfaite, aprés
avoir parachevé la pratique des trois mysteres.

Ces trois facons de devenir Bouddha ne sont diffé-
rentes que dans l'interprélation; elles sont, en réalité,
une seule et unique maniere sans aucune distinction.
‘La vertu qui est originellement compltte dans le corps
lui-méme ne peut s’acquérir en dehors, c’est le caractére
du premier moyen (Ri-gou). Quoique les hommes
ignorants ne sachent pas cette raison, ils la percoivent
par la « persistance de force » des trois mysteres, c’est
le second moyen (Ka-ji). Le troisidme est de compléter
la pratique et d’arriver & l'illumination parfaite (Ken-
toku).

Cette interprétation que nous venons de donner n’est
qu'une esquisse rapide de la doctrine de cette secte. Si
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on veut plus de détails, il faut lire les trois sitras
principaux : MahA4vairocanidbhisambodhi®, Susiddhi- et
Vajracgekhara®, ainsi que les nombreux livres intitulés :
Régles cérémoniales (Gui-ki). Aprés eux, il y en a encore
plusieurs écrits par Kou-kai qui établit cette-secte Shin-
gon au Japon. '



CHAPITRE NEUVIEME

2EN-SH0. — SECTE CONTEMPLATIVE

I. Doctrine de la secte

Le mot Zen est une abréviation du terme Zen-na qui
est la transcription du mot sanscrit Dhy4na (contem-
platioh).

La doctrine de cette secte est brievement exposée dans
ces mots : « C'est une transmission d’une nature spéciale
en dehors de tout enseignement et qui ne s’appuie sur
aucun inot; il faut donc bien reconnaitre la nature de
la pensée humaine en soi-méme et on devient alors
Bouddha. »

Quoique les autres sectes dont la transmission repose
sur 'enseignement parlent de I'état inconcevable, il ne
leur est pas possible de le définir, parce que le véritable
état inconcevable ne peut bien s’expliquer par aucun
mot; bien qu'elles méditent sur la réalité des choses,
elles ne peuvent encore se délivrer de I'idée du bien et
du mal, et de ce qu’on appelle la.connaissance relative;
car la connaissance absolue proprement dite n’a aucune
idée du bien et du mal,

Bodhidharma, le vingt-huitieme patriarche de cette
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secle, ne 'exposa pas par des discours; il la transmit
de la pensée & la pensée; c'est par ce systeme qu'on

comprend la source de sa propre pensée. Mais aucun’

mot ne peut traduire cette idée profonde. Ce qu’on

acquiert par la pralique de sa propre pensée, c’est la.
vérité. Ne rien voir, c’est ce qu'on appelle trouver le.

chemin de la vérité; la vraie pratique est de ne rien
pratiquer. Si on observe bien la nature originelle elle-

3
3
RS

méme, ony trouve que 12 nature de sa propre pensée
est originellement pure, par conséquent, il n’est pas

besoin de chasser les passions et de chercher aucune

Bodhi (intelligence). Quand on ne réfléchit pas au monde,

exlérieur, c’est-a-dire an bien et au mal, la pensée
originelle se produit, c’est ce qu'on appelle la pensée du
néant. sans aucun attachement; mais il ne faut pas dire
de la pensée qu'elle est inactive comme la pierre et lc
bois. Arrivée & cet état qu'on désigne sous le nom de
« la définition bien comprise », la pensée se dégage de
toute diversité. Pais se produit la raison du néant qu’on
appelle illumination absolue; c’est la qu’on trouve la
nature de sa pensée et qu'on devient Bouddha.

II. Histoire de la secte.
. A. TRANSMISSION DE LA DOCTRINE

Quand lc vénérable saint (Bhagavat ; Sé-son) Qaky5.~

muni fut dans I'assemblée sur le mont Gridhrakata (la
- 10
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cime des vautours), le roi divin Mahdbrahman offrit une
fleur couleur d’or & Bouddha et lui demanda de précher
la « loi ». Bhagavat prit la fleur de sa main et il la roula
une seule fois entre ses doigts, mais il ne prononga pas
une parole; personne dans 1'assemblée entiére ne pou-
vait comprendre ce que cela voulait dire. Le vénérable
Mahakacyapa seul sourit. Alors Bhagavat lui dit : « J'ai
la merveilleuse pensée du Nirvana, la clef de la loi juste
_que je désire te transmettre ». On I'appelle la doctrine
‘de la « pensée transmise par la pensée ». Kacyapa la
transmit 3 Ananda qui la transmit & son tour a Cana-
vasa et ainsi-de suite jusqu’'a Bodhidharma, vingt-hui-
tieme patriarche. Voici la liste de ces patriarches :
i MahaAkacyapa (Ma-ka-ka-sho);
2* Ananda (A-nan-da);
3¢ Canavasa (Shé-na-wa-shu);
4 Upagupta (Ou-ba-kikou-ta);
5° Dhritaka A (Dai-ta-ka); -
6° Micchaka (Mi-sha-ka);
7° Vasumitra (Ba-shu-mitsou);
8° Buddhanandi (Butsou-da-man-dai);
9° Buddhamitra (Fou-da-mi-ta);
10° Pargva (Ha-ri-shu-ba);
11° Punyayacas (Fou-na-ya-sha);
12° Ag¢vaghosha  (A-na-bo-tei);
". 13- Kapimala (Ka-bi-ma-ra);
14> Négérjuna (Na-gya-a-ra-ju-na) ;
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13- Kanadeva
16° Bahulata
17> Samghanandi
18° Samghayacas
19 Kumaérata
20° Jayata
21° Vasubandhu

- 22° Madura

- 23 Haklenayacas
240 Simha
28° Vacasuta
26° Punyamitra
27° Prajiistra
28° Bodhidharma
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(Ka-na-dai-ba);
(Ba-go-ra-la);
(S6-guya-nan-dai); -

(Sha-ya-ta);
(Ba-shu-han-dzu);

(Ba-sha-shi-ta);
(Fou-nyo-mit-ta);
(Han-nya-ta-ra); -
(Bo-dai-darou-ma).

Bodhidharma -était le troisitme fils d’'un roi de Kag¢i
. dans I'Inde méridionale ! (?) Pendant soixante années, il ‘
propagea sa doclrine de « Contemplation » dans les cing

contirées des Indes. Il vint ensuite en Chine la premigre
année de la période Fou-tsou, sous la dynastie du Ling
(520). Il y enseigna & 'empereur Wu la clef de la pensée
de Bouddha; mais I'empereur n’étant pas capable de la
comprendre, Bodhidharma s’en alla et il traversa le
fleuve Yang-tsz et entra dans le pays du Gui (du nord).
Dans le Shd-rin-ji (nom d’un monastére), sur la mon-
tagne Sou, il resta pendant neuf ans assis par terre, la

1. Sans doute il faut corriger : septentrionale.
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face tournée vers le mur, les jambes croisées; personne
ne sut pourquoi; on l'appelait simplement le « Braha-
mane conlemplateur du mur. »

Plus lard, il eut beaucoup de disciples parmi lesquels
se trouvaient quatre pellsonnages vénérables dont chacun
avait des vues différentes. L'un eut pour mission de
faire la transmission de la peau, c'est-a-dire la doctrine
superficielle; un deuxidme, celle de la chair, doctrine
un peu 'plus profonde que la premiere; le troisieme,
celle des os, plus profonde encore; le quatrieme enfin,
celle du cerveau, la plus profonde de toutes. Celui qui
recut de son maitre la transmission du cerveau fut E-ka
qui devint le second patriarche. Le quatrieme patriarche
(a compter de Bodhidharma) fut Ko-nin. Parmi ses dis-
_ ciples, se distinguerent : E-n6 et Jin-shi : 'un propagea
la doctrine de sa secte dans la parlie septentrionale de la
Chine ot il établit la secte du nord; l'autre, dans la
partie méridionale o il fonda la secte du sud.

La secte méridionale fut divisée bientot en cing écoles
connues sous ces noms : Rin-zai, Gui-g6, S6-16, Oun-
mon et Ho-gen. Dans la premidre école Rin-zai, il faut
compter deux subdivisions : Y6-gui et O-ryo. Toules
ensemble sont appelées correctement les Cinq Maisons
et les Sept Ecoles de la secte méridionale.

- Le missionnaire de cette doctrine au Japon fut Dé-
sen, disciple d'up éleve de Jin-shi, qui vint de la Chine
dans notre pays en 729, et qui demeura dans le Dai-
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an-ji; il transmit la doctrine de la contemplation septen-
trionale & Guyd-hyd qui la passa & Sai-thié, le fondateur
de la secte Ten-dai au Japon.

La branche méridionale de la secte contemplative fut
pour la premigre fois transmise au Japon par Ei-sai du
Ken-nin-ji. Il alla en Chine vers 1168, et y devint dis-
ciple de Kyo-an du Man-nen-i. C'est lui qui établit au
Japon la secte Rin-zai. Depuis ce temps, les partisans
de cette secte se sont multipliés & chaque génération.
Shé-ithi du To-foukou-ji et Boutsou-ké de I'En-gakou-ji
furent les disciples & la neuvizme génération de Yo-gui.
Shd-ithi eut un disciple nommé Dai-kakou qui batit le
Nan-zen-ji. Mou-s6 du Ten-ryu-ji, fut instruit par un
" éleve de Boutsou-ko. Dui-kakou du Ken-thid-ji fut un
. disciple a la dixitme généralion de Yo-gui et Dai-td du
Dai-tokou-ji, & la onzieme. Ce dernier eut un disciple
aclif nommé Kwan-zan qui fonda le Myé-shin-ji.

Ken-nin-ji, To-foukou-ji, En-gakou-ji, Nan-zen-ji,
Ten-ryd-ji, Ken-thio-ji, Dai-tokou-ji, Myo-shin-ji, avec
le S6-kokou-ji forment ensemble les neuf monasteres
principaux de la secte Rin-zai.

. La secte S0-10 fut établie au Japon par Do-gen de
I'Ei-héi-ji; il alla en Chine en 1223, el y devint disciple
de Nyo-j6 de Ten-do. Quand il retourna dans notre
pays, ’empereur Go-sa-ga lui rendit hommage et lui
donna en présent une robe de pourpre et letitre de Bouppo-
zen-ji (Maitre de contemplation dans la Loi de Bouddha).
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Shoé-kin du $6-ji-ji fut un disciple a la quatrieme
génération de Do-geén. L'empereur Go-dai-go lui donna
- une robe de pourpre et fit reconnaitre son monastére
comme un des principaux de cette secte. L’empereur
Go-moura-kami lui donna le titre posthume de Boutsou-
ji-zenji. ' . ‘

Plus tard, sous le regne de I'empereur Go-k6-myd,
(1644-1634), un prétre chinois nommé In-gen, disciple
du fondateur de I'Ecole ﬁ-ryﬁ, une des branches du Rin-
zai, vint au Japon, et y établit la secte O-bakou ; Rin-
zai, S6-t6 et O-Bakou sont donc les trois contemplations
dites du Japon.

ORIGINE DZS SECTES DU SUD ET DU NORD

Comme nous I’avons mentionné plus haut, il y a deux
branches de la doctrine qui existent en Chine ; ce sont :
la secle méridionale et la secte septentrionale. Ces
divisionsavaient été faites par les maitresE-né et Jin-shy,
disciples de K¢-nin, le cinquitme patriarche. Un jour, le
maitre Ko-nin dit en présence de tous ses disciples que
la Loi juste de Bouddha était bien difficile 2 comprendre
et que par conséquent ils ne devaient point se contenter
de suivre les paroles de leur maitre, mais chercher des
opinions personnelles. I leur recommanda de composer
des vers contenant leurs propres idées, leur promettant
de donner & celui dont les vers contiendraient les meil-




zen-sal 107

leures idées, le manteau et la sébile 4 -aumoéne de
Cakyamuni que les patriarches indiens et chinois se
transmettaient successivement comme marques de la
succession légitime. Le vénérable Jin-shil, I'un des sept
cents disciples composa les vers suivants : :

« Le corps est pareil.it I'arbre de I'intelligence (Bodhi-
« druma); Pesprit est semblable au miroir qui est surla "
« table de toilette ; il faut constamment I'essuyer avec
« soin; il ne faut pas le laisser se couvrir de poussizre. »

Son maitre, aprés les avoir lus, dit : « Si les hommes
a l'avenir pratiquaient leur religion d’apreés cette opinion,
il en résulterait pour eux un excellent bénéfice. » Voila
P'origine de la secte septentrionale.

Le vénérable E-nd servait alors dans un atelier ou il
travaillait 4 vanner et i décortiquer le riz au moyen
d’'un pilon qu’il mouvait avec le pied. Ayant appris
secretement les vers de Jin-shd, il remarqua qu’ils
étaient assez jolis, mais qu'ils ne renfermaient pas encore
une connaissance parfaite. Aussi composa-t-il les vers
suivants :

«1l n’y a pas d’arbre de I'intelligence (Boédhidruma);
«iln’y a pas non plus de miroir de table de toilette ; il
«n'y a rien qui ait originellement une existence réelle.
« Comment peut-il donc y avoir un endroit que la pous-
« sigre couvre? » Dés que le maitre Ko-nin eut’ vu ces
vers, il lui donna les insignes de la robe et de la sébile,
C’est l'origine de la secte méridionale. La doctrine de
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cette secte est la plus profonde ; c'est celle de « la pensée ‘
transmise par la pensée » ; car elle est entitrement indé-
pendante des mots et des formes, quels qu'ils soient.
Plus tard, on I'appela « contemplation du patriarche »
(So-shi-zen), parce qu’elle contient la clefde la pensée du
patriarche Bodhidharma. Cette secte méprise la doctrine
de la secte septentrionale qu’on appelle la « contem-
plation du Tath4gata » (Nyo-rai-zen).
Trois des sept écoles chinoises de la secte méridio-
‘nale existent aujourd’hui au Japon. Mais elles dérivent .
toutes de Bodhidharma, et le principe de cette doctrine
n’est autre que de reconnailre sa propre pensée en soi-
méme. Si on veut bien comprendre la véritable idée de
-la doctrine, il faut étudier la méthode sous I'ensei-
. gnement d’un grand maitre. Il y a d’innombrables livres
contenant les paroles instructives des différentes écoles.
Il faut citer en premiere ligne les Go-rokou (recueil des
paroles) qui peuvent étre utiles pour comprendre la
doctrine de cette secte.




CHAPITRE DIXIEME

NITHI-REN-SH{'. — SECTE DE NITHI-REN

I. Histoire de la secte.

ORIGINE ET FONDATION DE LA SECTE

L’enseignement de Gakyamuni présente souvent une
anlithése entre le Hinayana et le Mahayana; entrela doc-
trine provisoire et la doctrine définitive; entrel’exotérique
etl’ésotérique; entre I'antérieur et le terrestre, etc.; mais
il n’a d’autre but que de conduire les étres vivants a I'élat
supérieur du Nirvana par le moyen de I'enseignementgra-
duel. C’est pourquoi CAkyamuni précha le Saddharma-
pundarika-satra (Sutra du Lotus de la bonne Loi; [16-ké-
kyo) dans la derniére période de sa vie. Dans ce siitra, il
compare tous les sitras préchés dans les trois périodes :
le passé, le présent, et l'avenir; et il désigne le Sad-
dharma-pundarika comme le premier de tous. Il naquit,
dit-il, en ce monde, pour enseigner ce sitra seul. Ce
classement est fait par lui d’aprés la prédication de lous
les Bouddhas qui ont été, sont, et seront dans le passé,
le présent, et I'avenir- -

Comme la prédication de Gakyamuni suivit ce classe-
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ment, tous les maitres houddhiqueé dans les périodes
postérieures suivent cet ordre & travers les Trois Périodes
de la Loi : la Période de la Loi Juste, celle de la Loi
Image et celle du Dernier Jour de la Loi. Pendant les
deux mille années des deux premidres Périodes, tous les
grands maitres propagerent la Loi, soit le Hinayina et
le MahAyana, soit la doctrine provisoire et la doctrine
définitive d’apres la volonté testamentaire de Q&kyamuni;
Nous sommes aujourd’hui, dans la Période du Dernier
Jour de la Loi; c’est maintenant que la doctrine défi-
nitive du Saddharma-pundarika doit étre propagée. En
1252, alors que- toutes les autres sectes élaient déja
établies, Nithi-ren, le fondateur de cette secte, com-
menca & propager la doctrine du Saddharma-pundarika :
« Je suis, dit-il, la regle de la prédication de Cakyamuni
et j'expose la doctrine établie par lui-méme. » Cette
excellente doctrine qui assure tant d’avantages aux
hommes de la péfiode présente, ne fut jamais connue
durant les deux mille vingt ans qui suivirent l'entrée de
Cakyamuni dans le Nirvana. Nithi-ren fut peut-étre une
incarnation ‘du Bodhisattva Vigishtacaritra (J6-guyo);
(littéralement conduite éminente), qui a é(é le premier
disciple converti (Hon-ké) par Cakyamuni, et qui regut
Pinstruction spéciale de ce dernier, dans le chapitre sur
la Force Transcendentale du Tathigata au milieu de
I’Assemblée du Ciel tenue sur le mont Gridhrakdta. Ce
Bodhisattva naquit au Japon sous le nom de Nithi-ren;
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il profita d’une époque favorable pour propager la doc-
trine que lui avait transmise (Akyamuni. Nithi-ren
établit pour la premidre fois cette secte au Japon, espé-
rant pouvoir propager la doctrine dans tout l’univers
durant les dix mille années prochaines du Dernier Jour
de la Loi.

La secte s’appelle Saddharma-pundarika (Hokké-shui)
selon le titre du Satra principal, ou Nithi-ren-shu,"
d’apres le nom de fondateur. Quoique cette secte recon-
naisse comme Sitra principal le méme que la secte
Ten-dai, la nature de la doctrine est tout & fait différente
de celle du Ten-dai; aussi I'appelle-t-on le Saddharma-
. pundarika de Nithi-ren.

Voici les Sitras principaux et les commentaires de
cette secte :

1° Le Saddharma-pundarika-sitra (Myd-ho-ren-gué-
kyo) traduit par Kumarajiva, sous la dynastie de $h1n de
la famille du Y06 (384-417).

2° L’Amitartha-satra (Mou-ry6-guy-kyd) traduit par
Dharmajatayacas, sous la dynastie de Séi du Nord
(479-502). S
- 3° Le Samantabhadra-dhy4na-siitra (Kwan-fou-gen-
kyé) traduit par Dharmamitra, sous la dynastie de So
(420-479).

Le deuxidme Satra est appelé I'Introduction, et le
troisigme la Conclusion du Sutra principal.

4° Le Commentaire sur le Saddharma-pundarika-
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sitra (Thi-hokké-kyo) en dix livres, composé par
Nithi-ren. : ‘ )

50 La Décision orale (Kou-ketsou) en deux livres con-
tenant la prédication de Nithi-ren recueillie par son
disciple principal Nithi-ko.

LIGNE DE TRANSMISSION DE LA LOI

Dans la secte Saddharma-pundarika de Nithi-ren, il y
a deux lignes de transmission de la Loi : Vintérieure et
I'extérieure. La transmission extérieure est la ligne des
maitres des trois pays : aux Indes, en Chine et au Japon,
qui exposérent la doctrine du Saddharma-pundarika.
Voici les noms de ces maitres :

GAkyamuni Bouddha . .o g Indes.
Baishajyaraja (Yokou-6) Bodhisaltva.
Ten-DaiDai-shi. . . . . . . . .  Chine.
Den-Guy6 Dai-shi . g Japﬁn.
Nithi-ren Dai-bo-satsou .

La transmission intérieure est la ligne de ceux qui
comprennent bien la vérité de la Doctrine définitive
(Hon-mon) contenue dans le Stipa de Prabhitaratna,
d’apres les chapitres sur le Prédicateur (Hoshi-hon),
c’est-a-dire le dixidme chapitre, et le Pouvoir Transcen-
_dental du Tathadgata (Jin-dzu-hon), c'est-a-dire le
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vingtieme chapitre du texte sanscrit et le vmgt—uméme :
de la traductioh chincise, & savoir :

Cakyamuni Bouddha.

Vicishta-caritra Bodhisattva.

Nithi-ren Dai-bo-satsou.

Quoique la forme extérieure de la doclrine de cette
secte se rattache a la forme de la seccte Ten-dai, le
principe fondamental repose absolument sur le Sitra
principal; par conséquent la transmission intérieure est
considérée comme le principe de cette secte.

II. Doctrine de la secte.

ESQUISSE DU SADDHARMA-PU[}'I.)ARTKA-SCTRA

L’idée fondamentale de ce Silra,c’est de développer
et de résoudre le systeme qui est caractérisé par le terme
antithétique Gon-jitsou—hon-jakou, c’est-a-dire le provi-
sotre et le définitif, s’appliquant & la doctrine ; 'antéricur
et le terrestre, s’appliquant a I'état de Bouddha. La
doctrine provisoire est celle de tous les sutras préchés
par le Bouddha pendant les quarante premitres années
de sa carritre, avant qu'il enseignat le Saddharma-
pundarika-sitra qui seul contient la doctrine definitive.
L'antériewr (Hon-mon) veut dire la connaissance anté-
rieure (Hon-kakou), qu’avait le Bouddha de toute éternité
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avant et pendant les innombrables Kalpas qui ont pré-
cédé sa venue en ce monde. Le terrestre (Schakou) ou
I'état terrestre du Bouddha, c’est la connaissance acquise
(Shi-kakou) du Bouddha vivant en ce monde. (akya-
muni parut ici-bas pour montrer d’abord les différentes
formes de la doctrine, puis enfin les ramener toutes & la
seule wérité du point final.

Nous parlerons d’abord de la maniére de développer
et de resserrer Ia doctrine provisoire et la doctrine défi-
nitive (Gon-jitsou-kai-é). Venu en ce monde pour ins-
truire les étres vivants, CAkyamuni le fit selon leurs
intelligences qui sont rangées en trois classes. La plus
basse classe &st appelée Cravakas;la classe moyenne,
Pratyekabuddhas; et la plus haute, Bodhisattvas. Aux
Gravakas, le Bouddha enseigna qu'il leur faut se séparer
de la transmigration, en extirpant toutes les passions
pour arriver a I'élatsd’Arhat; ceux qui sont capables de
devenir Pratyekabuddhas, il leur demanda de parvenir a
cet état;. quant aux Bodhisattvas, il leur proclame
. d’atteindrele grand ¥ceu de sauver tous les dtres vivants
pour devenir Bouddhas, comme Cikyamuni lui-méme,
aprés 'accomplissement de leurs ceuvres merveilleuses.
Ces trois classes sont appelées Tri-yana (trois véhicules);
les deux premidres sont le Hinayana et I'autre, le Ma-
hayana.Ceux qui parviennent & I'état d'Arhat ou de Pra-
tyekabuddha par le Hinayana ne deviennent pas Boud-
dhas du Mahayana, une personne ne pouvant suaivre ala
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- fois deux chemins; le Bouddha leur enseigne de prati-
quer a leur choix un des Trois Véhieules. Telle est la
doctrine du moyen provisoire.

Le Bouddha précha ces siitras en observant ainsi les -
distinctions des Trois Véhicules pendant les quarante
premidres années; dans le Saddharma-pundarika, il dé-
clare que ses prédications antérieures sont des moyens, et
qu’iln’y a qu’un Véhicule unique (Eka-y4na) et non trois.

De plus, il dit : « Les Cravakas etles Pratyekabuddhas
sont aussi du MahAdyana et par conséquent tous peuvent
devenir Bouddhas. De méme les Icchantis (hommes
infideles) et les femmes peuvent atteindre tous a1'état de
Bouddha. Tous les étres vivants posstdent la nature de
Bouddha; il y a raison de croire que tous peuvent, sans
aucune exception, obtenir la connaissance parfaite. C'est
ma merveilleuse doctrine qui ne doit pas étre mise en
doute. Cependant la doctrine proviseire des moyens, a
été préchée afin d’amener les hommes au vrai chemin
du Saddharma-pundarika. Par conséquent la doctrine
provisoire elle-méme est définitive par la méme raison.
La doctrine provisoire est comme la fleur du lotus, et la
doctrine définitive en est comme le fruit. La fleur est
véritablement le moyen pour le fruit; le moyen et le but
sont nécessairement inséparables. Le moyen ne peut
exister sans le but; le but ne peut paraitre sans le
moyen; ils sont presque unité, quoique deux en nombre.
Tel est le Lotus de la bonne Loi ». '
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Lorsque le Bouddha prononga ces paroles, ceux qui
pratiquaient les Trois Véhicules comprirent tout d'un
coup la vérité du Véhicule unique par les mérites de
leurs praliques antérieares, acquis en suivant la doctrine
provisoire. Devadatta et la fille du Naga montérent
immédiatement sar le trone de Bouddha.

Telle est la forme enseignée au point de vue de I'état
terrestre du Bouddha o1 la doclrine provisoire est consi-
dérée comme un moyen pour montrer la doctrine défini-
tive et ou les trois Véhicules sont ramenés a un seul.

En second lien, la maniére de développer et de
resserrer I’état antérieur et terrestre de Bouddha (Hon-
jakou-kai-¢) est expliquée comme suil :

L’état de Bouddha auquel Cikyamuni atteint en ce
monde 4 travers les huit degrés de sa vie (Ha-s6-j0-do)
s’appelle le premier accomplissement de 1'illumination
i)arfaile (Shi-jo-sho-gakou). C'est ce qu'on appelle le
Bouddha terrestre (Shakou-boutsou). Cakyamuni lui-
méme, une fois éclairé par la Bodhi, congoit qu’il a été
le Boudilha deés les temps antérieurs, le maitre du Dhar-
madhatu depuis d’incalculables Kalpas. Tous les Boud-
dhas des dix points des lrois temps: le passé, le présent,
et ’avenir n’en font qu’un. Dans I'enseignement provi-
soire des quarante premitres années, Cikyamuni pro-
clame qu’il devient pour la premiére fois Bouddha en ce
monde, comme il semble I'étre. Mais quand il précha le
Saddharma-pundarika, il manifesta son état réel de
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I « illumination antérieure » par laquelle il est le
Bouddha éternel et le maitre de tout l'univers. L'illu-
mination antérieure ne peut se manifester sans I'illumi-
nation terrestre, comme nous nous rappelons les fleurs
et la lune d’hier en voyant celles d’aujourd’hui; ce n’est
pas tout; nous pouvons counaitre les Bouddhas des dix
points en voyant un seul Bouddha, et reconnaitre que
nous sommes déja nous-mémes des Bouddhas en appre-
nant & connaitre I’état des autres Bouddhas. Tous les
Bouddbas de l'état terrestre sont comme les images
réfléchies par mille flots et le Bouddha de 1'état anté-
rieur est pareil a4 la vraie lune au ciel. L’état terrestre
est éclairé inversement par I'état antérieur. Quoiqu’ils
soient différents 'un de I'autre, leur vérité n’est qu'une
et méme. Tel est ce qu’on appelle le Lotus de la Bonne
Loi. »

Quand Bouddha précha cette doctrine, ceux qui se
présentdrent dans I' « Assemblée du grand ciel » sur le
mont Gridhrakita atteignirent tous a I'état de Bouddha.

Telle est la forme enseignée au point de vue de I'état
antérieur du Bouddha ou I’état terrestre est considéré
comme identique & I'état antérieur, et la connaissance
antérieure se manifeste.

En un mot, le systeme d’enseignement relatif a I'état
terrestre est de résumer tous les discours de CAkyamuni
et de montrer son intention originelle de se manifester
en ce monde, c'est-a-dire son désir de faire entrer tous

i1
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les hommes et toutes les femmes, qﬁels qu’ils soient,
méchants et bons, intelligents ou faibles d’esprit, dans
le chemin du Bouddhisme. Son but aussi fut d’exposer
la sagesse du Véhicule Unique de Bouddha qui est juste
et égal, apres avoir fondu les distinctions des enseigne-
ments antérieurs. Quant au systdme relatif a I'élat
" antérieur (Hon-mon), le voici : il montre la source pre-
miere de tous les étres vivants, et I'état réel d’illumina-
tion des Bouddhas qui ont paru, paraissent, et paraitront
dans les trois temps (passé, présent, et avenir); il fait
voir aussi que tous les Dharmas sont bons el que tous
les étres vivants ont la nature du Bouddha.

Le Bhagavat ne transmit pas cefte Bonne Loi de la
doctrine définitive aux Bodhisattvas ordinaires, tels que
Manjucri, Bhaishajyaraja (Yakou-0) etc. Comment la
transmit-il & ses disciples inférieurs? Il la transmit aun
Bodhisattva Vigishtacaritra (J6-guyd) et aux autres
personnes qui ont la méme digniié, dansla grande céré-
monie. Le lieu qu'il leur indiqua pour la propager est ce
monde Sahd ou (Jambudvipa), et le temps fixé s’appelle la
Période du Dernier Jour de la Loi. C'estce qu’on appelle
ta Transmission spéciale de la Doctrine ‘définitive du Sad-
dharma-Pundarika.

TROIS GRANDES LOIS ESOTERIQUES

Le point important de la doctrine de la secte de Nithi-
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ren est la grande loi ésotérique qui renferme toutes les
régles du Bouddhisme. Dans le chapitre. sur la Durée de
la Vie du Tathdgata (Ju-ryd-hon) dans le Saddharma-
pundarika, Bouddha proclame la permanence des trois
corps du Bouddha a savoir:

1o Le Dharma-kaya (corps spirituel)

2° Le Sambhoga-kaya (corps de béatitude)

2" Le Nirmana-kaya (corps de transformation)

Cette doctrine est I'essence de Sitra et 'objet de in-
carnation de Cikyamuni en ce monde ; c’est de la que
procede la substance des « trois grandes lois ésoté-
riques ». Dans le Sittra se trouve ce terme « le pouvoir
surnaturel du Mystere de Tathagata» (Nyo6-rai-hi-mit-
sou-dzu-shi-riki) ; de la vient le nom des trois grandes
lois ésotériques.

Quelles sont ces trois grandes lois? Ce sont le Hon-
zon, le Dai-mokou et le Kai-dan qui tous appartiennent
a l'état antérieur, c’est-a-dire «1’Objet du culte», le
« Titre du Sttra » et I « Estrade pour s’instruire des pré-
ceptes moraux » lesquels appartiennent tous au systéme
relatif & 1'état antérieur. Le titre du Salra que forment
les cinq mots chinois My6-ho-ren-gué-ky6 (Saddharma-
pundarika-siitra) contient Ia substance de ces trois lois.
Nous rappelons & notre esprit 1'Objet du culte, nous
récitons de vive voix le Titre du Sitra, et nous surveillons
notre corps comme étant I'Estrade des préceptes moraux,

{° L'Objet du culte de I’état antérieur est le grand
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Mandala des dix mondes’ lequel est le corps du Bouddha
en qui les fideles de la secte mettent leur foi. Ce Man-
dala représente le Bouddha antérieur de Kalpas trés
reculés. Les cinq® éléments du Dharma-dhatu des dix
points conslituent le corps spirituel du Bouddha ; les
cing® Skandhas (agrégats) de ce méme Dharma-dhatu
forment la nature du corps de béatitude de ce Bouddha.
Les six organes de lous les étres vivants des dix points
sontla forme du corps de transformation de ce Bouddha.
Les trois actions du corps, de la parole et de la pensée,

et les quatre positions principales, & savoir : marcher,

demeurer, s’asseoir et se coucher, communes & tous les
étres vivants, sont les actions de ce Bouddha. La sagesse
et la vertu de tous les hommes sages et saints de toute
région et l'illumination de tous les Bouddhas sont le
pouvoir naturel de ce Bouddha. Tous les pays des dix
points sont sa demeure. Il est délivré de la naissance et
de la mort depuis d’incalculables Kalpas. Tel est le
Bouddha éternel. Le Boudha s’appelle Gakyamuni, qui
possede véritablement la dignité de Bouddha depuis des
Kalpas irés reculés, ou le Bouddha antérieur des trois
corps qui n’agit point.

Les dix mondes dans lesquels sont compris le monde
de Bouddha et celui des cnfers sont les transformations

1. Voir le chapitre 1v. P. 73.
2. La terre, I'eau, le feu, le vent el I'éther.
3. La forme, la sensation, I'idée, le concept, et la connaissance .
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de ce Bouddha. Pour représenter la forme de ce Bouddha
antérieur, on écrit au centre de I'Objet du culte, les cing
mots chinois My06-h6-ren-gué-kyé autour desquels on
groupe la représentation des dix mondes pour montrer
la nature de ce Bouddha.

GAkyamuni dit, dans le chapitre sur la Durée de la
Vie du Tathdgata, qu'il était réellement ce Bouddha anté-
rieur. Non seulement GAkyamuni l'est, mais nous le
sommes, nous aussi. Il faut donc comprendre que le
Dharma-dhatu des dix points est tout entier la substance
de notre corps et que tous les étres vivants des trois mon-
des sont nos enfants, c’est-a-dire sont produits par nous
et que en dehors de notre pensée il n'y a rien, et que
notre corps est l'origine de tous les Dharmas; par con-
séquent tous les Dharmas sont I'image de notre pensée,
et 'objet du culte des dix mondes est la forme de notre
corps et la peinture de notre pensée. Tel est le procédé
de la méditation sur I’'Objet du Culte.

20 Les cinq mols My6-ho-ren-gué-kyd forment le
Titre du Sdtra; aussi les désigne-t-on sous le nom de
Dai-mokou (titre). A ces cinq mots, on ajoute ces deux
mots : Na-mou (Namas) « adoration ». Nous répétons
Na-mou-my6-ho-ren-gué-kyd(Namah-saddharma-punda-
rikdya-sitraya) « adoration au Sidtra du Lotus de la
Bonne Loi». C’est par la que nous nous plions 4 la bonne
loi du cceur avec le ceeur de la Bonne Loi. Ces cinq mots
contiennent I'essence du Sitra entier et de plus, un ensei-



122 LE BOUDDHISME JAPONAI1S

gnement complet de toute la vie de Bouddha; le prin-
cipe de tousles Dharmas ; la réalité sans commencement,
etl'importance mystérieuse de I’état antérieurde Bouddha
et de la vertu de son illumination. Ce sens est tout A fait
en dehors de la portée de toute interprétation ; on I'ap-
pelle donc I'inexpliquable et 'inconcevable. Il n’est méme
pas compris par les Bouddhas terrestres ni les plus hauts
Bodhisattvas. Il suffit d’y croire, car tout le monde n’est
pas apte & le comprendre. Tel est le titre de la doctrine
relative a I’état antérieur.

.3°. Le Kai-dan (estrade pour recevoir le Cila) de la
doctrine relative al’état antérieur est ainsi défini : obser-
ver le Cila estla plus importante de toutes les divisions
de la doctrine de Bouddha, c’est-a-dire soit Hinayéna,
soit MahayAna, soit doctrine définitive, soit doctrine pro-
visoire. Il y a, dans la doctrine relative al'état antérieur,
le premier Cila vrai qui est observé constamment par
Bouddha. Le Kai-dan est le Bodhi-manda (tréne de
l'illumination) od s'accomplit la cérémonie pour rece-
voir l'instruction de Gila. La substance de ce Cila est
le titre des cinq mots Myd-ho-ren-gué-kyd. Celui qui
croit & ce titre et 'observe, c’est donc celui qui observe
I'excellent Cila de la doctrine relative a I’état antérieur.
La place oil les fideles I'observent est la Terre-Pure

de la Lumitre calme (Ja-ko-jo-do) c’est-a-dire le Kai-
dan.
Enunmot,nousdevons nous rappeler que notre propre
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corps est le Bouddha antérieur (Hon-zon), notre pensée,
la bonne loi (Dai-mokou) et notre demeure, la Terre-Pure’
de la Lumigre calme (Kai-dan), et de plus que nous de-
vons demeurer dans le Dharma-dhatu (état spirituel) de
notre pensée. ]

.Quoique les régles pratiques du Bouddhisme différent
dans chaque secte, les trois Instructions : moralité supé-
rieure (Kai), pensée supérieure (J0), et savoir supérieur
(E) sont partout comptées pour les plus importantes. Par
lamoralité supérieure on préserve son corps des mau-
vaises actions ; par la pensée supérieure on en préserve
son espril ; par le savoir supérieur on sort de la confusion
pour parvenir & la connaissance parfaite. Il n’y a aucune
secte bouddhique qui n’observe ces trois instructions
comme le principe de sa pratique, quoique chacune
d’elles ait ses principes propres. Il en est de méme de
cellé secte. .

Les trois grandes lois ésotériques y représentent les
Trois Instructions. Le Kai-dan est naturellement la mora-
lité supérieure. Le plier a ’0Objet du culte de tout ceeur
et méditer sur la Bonne Loi sont la pensée supérieure.
La répétition du Titre du Sttra qui contient la sagesse de
tous les Bouddhas est le savoir supérieur.

L’observance rigoureuse de ces trois lois ésotériques
mene & 'accomplissement des trois Instructions et & d’in-
calculables Samadhis (méditations) et aux PaAramitas
(perfections pratiques). Et méme les hommes inintelli-
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gents peuvent monter sur le tréne de la connaissance

parfaite dans la vie présente.
Quelle profondeur d'idées et quels précieux avantages

dans cette doctrine !




CHAPITRE ONZIEME

30-D0-SHO. — SECTE TERRE PURE

1. Histoire de la secte.

En 67, le Bouddhisme fat pour la premigre fois, intro-
duit des Indes en Chine; 183 ans apres, un savant indien
du Tripitakanommé Samgha-varman (K6-s6-gai) vint en
Chine et y traduisit le grand Amitdyus-sitra (Mou-ryd-
ju-kyo) en deux livres. C’est le premier et le plus long
des trois livres sacrés de cette secte. Ce siitra expose
Phistoire du Tathigata Amitabha depuis les kalpas
anciens ol il commenca de ressentir 'impression spiri-
tuelle qui ameéne a I'état de Bouddha jusqu'au temps
actuel de sa résidence dans le monde occidental appelé
heureux (Sukhdvati ; Gokou-rakou) ou il regoit tous les
étres vivants qui viennent de tous les cOtés pour s’élever
de I'état de confusion a la connaissance parfaite.

En 400, Kumarajiva (Ra-ji) vint du royaume de
Kharchar (Ki-ji) en Chine, il y fit la traduction du petit
Amitayus-sitra (A-mi-da-kyo) appelé aussi « le plus
petit Sukhavativydha » en un livre; c’est le plus court
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des trois livres sacrés. Il est expliqué dans ce sitra
que si un homme garde dans sa mémoire le nom de
Bouddha Amitabha, soit pendant un jour, soit pendant
sept jours, le Bouddha viendra avec les Bodhisattvas le
chercher au moment ol il mourra, afin de le faire naitre
dans la Terre-Pure (Sukhavatf); c’est une promesse qui
a été garantie par lous les autres Bouddhas des dix
points.

~ En 424, Kalayagas (Kyd-ryd-ya-cha) arriva des Indes
en Chine, et y traduisit ’Amitdyurdhyana-satra (Kwan-
mou-ry6-ju-kyd) en un livre; c’est le second des trois
livres sacrés. Voici une esquisse de ce sitra: Vaideht,
épouse du roi Bimbisara de Magadha, voyantla mauvaise
conduite de son fils Ajatagatru, commenga & sentir 1'en-
nui de ce monde Saha (souffrance); Gakyamunilui ensei-
gna alors qu’il faudrait naitre dans la Terre-Pure (Sukha-
vati) et 'instruisit du moyen par lequel on doit pratiquer
les trois especes de bonnes actions pour naitre dans ce
monde. La premitre est la bonté qui comprend en elle
toutes les bonnes actions en général : piété filiale, respect
pour les ainés, fidélité, et sincérité envers les amis, etc.
La seconde est la bonté de moralité (Cila), qui varie
en rigueur selon qu'il s’agit d’'un moine ou d’un laique.
En un mot, tout ce qui ne s’oppose pas & la régle générale
qui blome le mal et encourage le bien est compris dans
cette bonté. La troisitme est la bonté pratique qui com-
prend les Quatre Vérités sublimes (Satyas), et les Six
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Perfections (PAramitas); sont renfermées, de plus dans
cette calégorie, les autres actions pures et bonnes, telles
que la Lecture et la Récitation des Mahayana-sitras, & -
I'effet de faire entendre la loi a autrui, et les Treize
especes de bontés qui doivent étre pratiquées par une
pensée ferme. A la fin du Sutra, Bouddha dit: « Répétez
dix fois, en y appliquant toute votre pensée, la priere
Namo’'mitabhaya Buddhaya (Namou-a-mi-da-boutsou)

« adoration & Amitdbha Bouddha ». Cette pratique est la
meilleure de toutes.

Bouddha nous enseigne, dans sa doctrine, la Loi de la
Cause et de I'Effet, c¢’est-a-dire la nécessité universelle,
qu’il a comprise par sa sagesse et sajuste connaissance.
La mauvaise semence produit le mauvais fruit et la bonne
semence produit le bon fruit comme le poivre rouge est
naturellement fort et piquant, et la canne & sucre tres
douce. Et la vérité enseignée dans le Sttra est tout a fait
 du méme genre, a savoir que les trois esp&ces de bontés
sont une cause pure qui produit comme fruits les neuf
différents degrés dans la Terre-Pure.

A ces trois Sutras se rattachent chez les Indiens trois
patriarches. Ce sont A¢vaghosha, Nagéarjuna et Vasu-
‘bandhu qui naquirent aux Indes six, sept et neuf siécles
apres Bouddha. ’

En Chine, ‘E-on (mort en 416) sous la dynastie du
Shin ; Don-ran (mort en 842) sous la dynastie du Gui; et
Do-chakou et Zen-do (vers 600 et 650) sous la dynastie
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des T'ang, ‘enseigndrent principalement cette doctrine.
Zen-do surtout mit toutes ses facultés au service de
I'Amitdyurdhy4na-siitra et composa un nouveau com-
mentaire sur ce siitra en quatre livres. Il y expose par-
faitement I'idée de Bouddha; quant & la théorie, il sur-
passe réellement ses prédécesseurs, tels que J6-Yd, Ten-
dai, Ka-jo et autres. Il dit lui-méme qu'il pose une
régle pour tous les sitcles ; ce n’est peul-étre pas une
exagération. '

Plus tard, Hb-sho alla au mont Go-dai ou il adora
Manjucri et composales vers appelés correctement Go-
é- san (vers pour les cinq assemblées). Un autre maitre
nommé Sho-ko vit le livre déposé par Zen-dd dans le
temple de Hakou-ba-ji (temple du cheval blanc). Ainsi
I'influence bienfaisante de Zen-dd se fit sentir méme
apres samort. Pendant sa vie, I'autorité de son enseigne-
ment avait été si grande que les hommes s’abstinrent de
poisson et de viande et que le marché de la capitale
n’en vendit que trés peu. C'est avee raison qu'il est
généralement considéré comme le plus grand maitre de
cette secte en Chine.

Environ cinq siécles aprés Zen-dd (1133) naquit un
enfant male nommé Sei-shi-mare dansla famille Urouma
de la province de Mimasaka au Japon. A I'Age de neuf
ans, pour obéir aux dernieres volontés de son pere, il
se voua & la prétrise, et quand il eut atteint quatorze
ans, il alla sur la montagne Hi-ei; aprés un an, il s’y fit
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raser les cheveux et recut les ordres. Son nom fut alors
changé en celui de Gen-kou. A I'dge de dix-huit ans, il
se retira & Kourodani ot il relut cing fois les cinq mille
livres du Tripitaka. C’est la qu’il espérait découvrir un
moyen qui permettrait méme & ceux qui ignorent et qui
ne peuvent pratiquer les trois sciences’ (San-kakan), de
se dégager de leur misere. Profitant de celte occasion,
il étudia le commentaire de Zen-do dont nous. avons
déja parlé, et il recommenca huit fois ses recherches
sur cet ouvrage. Enfin, il y remarqua dans un passage
les mots suivants : « Souvenez-vous sérieusement du nom
d’Amitabha de tout votre ceeur » (Is-shin-sen-nen-mi-da-
myd-g6). Il comprit tout & coup la pensée de Zen-dd qui
enseigne dans son ouvrage que quiconque, & n'importe
quelle époque, se rappelle seulement le nom de Bouddha
peut naitre dans la Terre-Pure aprés sa mort. Gen-kou
abandonna les pratiques de toute sorte qu'il suivait depuis
longues années, et commenca a répéter le nom de Boud-
dha Amitabha soixante mille fois par jour. Cela se pas-
sait en 1175, alors que Gen-kou avaitI'dge de quarante-
trois ans. C’est en cette méme année que pour la pre-
mire fois le nom de Jo-do-shii (secte de Terre-Pure)
fut établi au Japon. Gen-kou fut trés renommé pendant
sa vie et devint le directear spirituel des trois empe-
reurs Taka-koura, Go-shira-kawa, et Go-lo-ba. Aprés

1. Ce sont : la moralité, la méditation, le savoir.
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sa mort, sa biographie fut faite sur I'ordre impérial en
quarante-huit livres. Les trois empereurs Fou-shimi,
Go-fou-shimi et Go-ni-jo les copiérent de leur propre
main,

Avant Gen-kou, il y eut d'illustres prétres au Japon,
tels sont Kou-ya, E-kwan et E-shin qui tous enseignérent
cette doctrine, mais qui n’ont pas eu de successeur. Gen-
kou eut plus de cent disciples ; parmi eux, Sho-ké de
Thin-zéi et Zen-6 de Sei-zan furent trés renommés. On
peut compter & présent plusieurs myriades de temples
et de prétres de cette secte dans notre pays.

1
II. Doctrine de cette secte

« 11y a deux divisions dans ’enseignement de Cakya-
muni, » dit Do-chakou dans son ouvrage I’ An-rakou shi :
«le Mahayéna et le Hinayana ». Le Hinayana est ladoc-
trine par laquelle les disciples immédiats du Bouddha et
ceux de la période qui embrasse les cinq siécles apres
Bouddha pratiquaient les Trois Instructions (Cikshas):
la moralité supérieure ( Adhigila), la méditation supé-
rieure ( Adhicitta ) et le savoir supérieur (Adhiprajia ),
et par laquelle ils gagnaient, dans la vie présente, les
quatre fruits saints de Srota-dpanna, Sakrid-4gamin,Ana-
gamin et Arhat. Dans le Mahdyana, il y a encore deux
doctrines : le « Chemin-Saint » et la « Terre-Pure». La
premiere, c’est, comme le Hinayana, la doctrine par
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laquelle les hommes pratiquent les Trois Instructions au
moyen desquelles ils comprennent dansleur vie présente,
les Trois Vertus : Le corps spiritnel (Dharma-kaya), la
connaissance (Prajfia), et la délivrance (Moksha). Mais

rares sont les hommes capables de suivre cette voie;
" ceux-la seuls qui doivent le privilege d’une heureuse
naissance aux bonnes actions gu’ils ont pratiquées du-
rant les existences antérieures ont une nature assez vi-
goureuse ; la fermeté de leur cceur est égale au rocher
et leur courage & surmonter tous les obstacles est sem- -
blable & celui d’un brave soldat quiterrasse son ennemi ;
on les appelle les hommes du « Chemin-Saint » et onles
désigne aussi sous le nom de «ceux qui entrent dans
I'état saint en ce monde». Pendant cing siécles aprés
Bouddha, il exista de temps en temps de tels hommes,
on peut voir 1'état florissant du bouddhisme a cette épo-
que en lisant la biographie des grands prétres.

Le temps présent appartient au Dernier Jour de la Loi
(Mappo); les hommes deviennent peu sinceres, leurs
convoitises et leurs coldres augmentent tousles jours, et
leurs luttes vont sans cesse grandissant. Si on regarde
les Trois Instructions comme le vieux calendrier!, com-
ment peul-on assurer sa délivrance ? '

C'est ce probléme qui décida Gen-kou a abandonner
tout d'un coup le Chemin-Saint et & suivre la doctrine

1. C’est-a-dire, comme une chose devenue inutile.
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de la Terre-Pure. Selon la premiére doctrine, la déli-
vrance est un fruit qui s’obtient dans ce monde ; selon
la seconde, on n’obtient qu’aprés la mort cette haute
récompense de naitre dansla Terre-Pure a condition de
répéter jusqu’a la fin de la vie le nom de Bouddha. 1I
n’est pas facile d’atteindre la cause et I'effet du Chemin-
Saint ; ceux de la Terre-Pure, au. contraire, sont facile-
ment accessibles ; aussi compare-t-on la différence qu'il
y a entre ces deux voies aux voyages qui s’exécutent
I'un par terre et I'autre par eau. Le Chemin-Saint et la
Terre-Pure étant la doctrine du Mahayina ont le méme
but : atteindre a1'état de Bouddha ; mais comme le temps
et les hommes different, la doctrine doit nécessairement
étre différente, de méme que l'un emploie une voiture
sur la terre tandis que I'autre se sert d’'un bateau sur
I'eau. Les lois préchées par Cakyamuni sont au nombre
de quatre-vingt mille ; il les enseigna aux hommes d'a-
pres leur nature, destinant aux uns la doctrine du Che-
min-Saint et aux autres celle de la Terre-Pure. La der-
niére n’est pas reconnue seulement par le Gen-kou, mais
encore par Zen-d6 dans son ouvrage ; mais ce n’est pas
Zen-dd qui en est le créateur, elle remonte au Sitra de
I’Amitayur-dhyanapréché parle grand maitre (}&lkyamuni.
Tandis que Zen-dd écrivait son commentaire, il évo-
quait, dit-on, par des moyens magiques la force surna-
turelle, et tous les soirs un prétre éminent parais-
sait devant lui dans son réve, et lui donnait des instruc-
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tions sur la division des matidres de son premier livre.
Par conséquent, I'auteur (Zen-dd ) traitait son ouvrage
comme si c'était la parole de Bouddha, et il disait qu’il
n’était permis d'y ajouter ni d’en retrancher une phrase,
ou méme un mot. Gen-kou cita, pour cette raison, les
trois Stitras et le Commentaire de Zen-do comme les
textes dans son propre ouvrage, le Sen-jakou-shit.

Sil’on veut bien connaitre la doctrine de la Terre-Pure,
il faut d’'abord croire aux paroles de Bouddha. Gakya-
muni était un grand sage qui percevait les trois temps:
le présent, le passé, et 'avenir qui représentent hier, au-
jourd’hui et demain. Parmi les hérétiques indiens il y
en eut quelques-uns qui parlérent de 'avenir ; mais ce
qu’ils en disaient n’était pas bien exact; et jamais ils
n’enseignérent le passé. Les hommes modernes parlent
de la vie présente seule et ne connaissent ni le passé, ni
I'avenir ; Bouddha seul connut les trois temps sans au-
cune erreur. '

La Terre-Pure est le monde occidental o Bouddha
Amitabha demeure. Elle est parfaitement pure et déli-
vrée de toute fausseté; c'est pourquoi on l'appelle la
Terre-Pure. Ceux-1a seuls qui désirent y aller peuvent
y naitre. Le monde (Saha) d'ici-bas est I'effet des ac-
tions de tous les étres; aussi ceux méme qui ne désirent
pas y nailre sont obligés d'y venir ; on I'appelle la voie
de la peine, parce qu'il est plein de toutes sortes de

peines : naissance, vieillesse, maladie, mort, etc. C'est
12
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pour cela qu'il ne faut pas étre attahé pour longplemps
a ce monde ; ceux qui s'en dégotitent et qui désirent
aller dans le monde Sukhavati, y pourront naitre apres
leur mort. Ne douter en aucune fagon de ces paroles de
Bouddha et les accepter méme dans leurs plus petits
points, voila la « foi profonde » qui conduit au Su-
khavati ; mais si on entretient quelque doute onn'y nai-
tra point. Pour cette raison, Nagarjuna dit: « Dans le
grand Océan de la loi de Bouddha, le seul moyen d'en-
trer est la foi ». Telle est ’esquisse rapide de ladoctrine
. de cette secte.




CHAPITRE DOUZIEME

SHIN-SAU. — VERITABLE SECTE

1. Histoire de la secte

Le nom complet de la secte est Jo-do-shin-sha (Véri-
table secte de la Terre-Pure). Le terme de Terre-Pure
s’oppose ici & celui de Chemin-Saint (Sho-dd) dans les
autres doctrines. C’est qu’en effet I'objet des fideles de
cette secte est de naitre dans la Terre-Pure (Sukhavati)
d’Amitabha. Le mot Véritable (Shin) s’oppose au moyen
provisoire (Gon-ké-ho-ben). Parmi ceux qui suivent la
doctrine de la Terre-Pure, il y a plusieurs systtmes
différents : par exemple, quelques écoles prétendent
qu’il nous faut posséder a4 un haut degré la vertu qui
consiste dans le produit des bonnes ceuvres pour naitre
dans la Terre-Pure ; d’autres soutiennent qu’il faut répé-
ter le nom seul d’Amitdbha Bouddha afin de naitre dans
son Sukhdvati, grace au mérile acquis en répétant ce
nom. Ces systémes sont considérés tous deux comme
le moyen provisoire. Se reposer de tout cceur surle
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pouvoir supérieur du veu originel' (Hon-gwan-ta-riki)
d’Amitabha Bouddha en laissant de coté toute idée per-
sonnelle (Ji-ri-ki); c’est ce qu’on appelle la vérizé. Cette
vérité est la doctrine de celte secte ;" aussi on I’appelle
la Véritable Secte.

Shin-ran, le fondateur de la secte, fit une claire dis-
' tinction entre les quatre systémes caractérisés par
autant de noms et connus comme les deux paires et les
quatre rangs (Ni-s0-shi-ji). Voici les quatre systémes :
49 Sortir en longueur (Shu-shutsou), c’est-a-dire n’ob-
tenir la connaissance parfaite qu'aprés une longue pra-
tique et une constante persévérance en traversant d’in-
nombrables Kalpas sur le chemin des hommes saints.

2° Sauter en longueur (Shu-thid), ¢’est-a-dire parve-
nir & la connaissance parfaite dans la vie actuelle, ou
encore devenir Bouddha dans I'exislence présente.

3° Sortir en travers (O-shutsou), c’est-a-dire mériter de
naitre dans une région o les &tres vivants sont dans
le méme état qu’a l'intérieur de la matrice, c’est ce que
I'on appelle la naissance de la frontiére qui touche a la
Terre-Pure. L’'imperfection de cette naissance est le
résultat de la négligence et du doute.

& Sauter en travers (6—lhi6), c’est-a-dire naitre dans

1. Nous employons ici le mot veeu dans le sens de promesse quon
s’est faite & soi-méme, de résolution ferme qu’on a prise par soi-
méme, (Pour le veu lui-méme, voir page 139.)
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la Terre-Pure d’Amitdbha Bouddha d’aprés son veeu
originel; c’est 1a la doctrine de la Véritable Secte.

Il y a trois principaux livres sacrés dans cette secle,
lesquels contjennent la doctrine pour aller naitre dans
le SukhAvali selon les prédications de Gakyamuni : ce
sont les mémes Sttras que nous avons déja mentionnés
dans le chapitre antérieur sur le Jo-do-shi. Le grand
Sukhavativytha, le plus long des trois Sutras, est
admis comme un livre spécial, parce que les quarante-
huit veewx originels d’Amitdbha sont exposés dans ce
livre, surtout le dix-huitieme qui est le fondement de
la doctrine de Sauter en travers.

Cette doctrine fut transmise & des époques diverses
et en des endroits différents par ceux qu'on appelle les
Sept grands prétres et qui furent des patriarches de
trois pays : Indes, Chine et Japon. Ce sont les deux
Bodhisattvas Nagarjuna et Vasubandhu aux Indes; Don-
ran, Dd-shakou et Zen-dd en Chine; Gen-shin et Gen-
kou au Japon, qui exposerent trés minutieusement dans
leurs ouvrages la doctrine de cette secte. Le septiéme
patriarche Gen-kou appelé aussi Ho-nen, fut le maitre
de Shin-ran, le fondateur de la secte. '

Shin-ran appartenait & la famille de Fouji-wara;
il naquit en 1173 et mourut en 1262. II était descendant
~ d’Outhi-maro, et fils d’Ari-nori qui fut officier au ser-
yice de I'impératrice douairiere. Encore enfant, il alla
sur la montagne Hi-éi ou il étudia la docirine de la
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secte Ten-Dai. A I’Age de vingt-huit ans, il devint dis-
ciple de Ho-nen de qui il recut la tradition de la doe-
trine de la Terre-Pure. Des nombreux disciples de
Hé-nen, Shin-ran était le plus estimé par son maitre.
Plus tard, il composa un ouvrage intitulé Kyo-guyo-
shin-shé-mon-roui (Collection de Maximes concernant
la Doctrine, la Pratique, la Foi et I'Illumination). Dans
cet ouvrage, il montre le principe fondamental de la
doctrine, ce qui le fait considérer comme le critérium
de cette secte.

Aujourd’hui cette secte est la plus florissante de toutes
les sectes bouddhiques au Japon ; elle s’y est divisée en
dix branches. Ceux qui y appartiennent forment presque
la moitié de notre population. Les deux monasteres

appelés Hon-gwan-ji, dont I’'un s’appelle Hon-pa-Hon- .

gwan-ji et I'autre T6-ha-Hon-gwan-ji ont le plus d'in-
fluence dans la société civile et religieuse. On compte
maintenant vingt-cinq mille temples et trente mille pré-
tres qui s’étendent sur toute la surface de notre pays
et qui tous appartiennent & ces deux monasteres. Les
temples gigantesques de ces monastéres s'élévent vers le
ciel & Kyoto. Il n’y & aucune différence entre ces monas-
teres ni dans ’enseignement ni dans la hiérarchie, ni
dans la loi ecclésiastique. La secte Shin-shi n’a jamais
regu du gouvernement ni subvention ni privileges

comme d’autres sectes, elle est tout & fait mdépendante

de I'Etat, depuls qu’elle a été fondée par Shin-ran.
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II. Doctrine de la secte

Comme nous I'avons déja dit plas haut, le principe
de la doctrine de cette secte est le veeu originel d’Ami-
tabha Bouddha. Par conséquent la foi et la pratique
ont pour objet unique de se plier au pouvoir supérieur
du veeu originel d’Amitabha (Hon-gwan-ta-riki) et de
naitre dans son Sukhévati. Le veeu originel est le dix-
huitidme de ses quarante-huit veeux. Le voici : « Je n’ob-
tiendrais pas la connaissance parfaite, si quelqu’un des
étres vivants des dix points qui croit en moi avec la vraie
pensée et le désir de naitre dans mon pays, et qui répete
dix fois par la pensée mon nom, ne naissait pas dans le
Sukhavatt. » . o

Ce veeu origine: marque une grande compassion qui
désire sauver les étres vivants de leur misére. Par ce
veeu originel, il pratiqua de bonnes actions pendant
d’innombrables Kalpas, en réservant d’appofter son
fonds de vertu en temps opportun pour sauver d’autres
étres vivants. Toutes ses actions : de corps, de parole,l
et de pensée étaient toujours pures et vraies tant qu'il
accomplit sa grande pensée compatissante ; aussi I'ap--
pelle-t-on la grande et large sagesse de Bouddha.

Le veeu et la pratique d’Amitabha Bouddha passtrent
a tous les autres Bouddhas. La dignité de Bouddha

‘
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qui est Teffet d'une telle cause s’appelle Amitdbha et
Amitdyus, « la lumiére incommensurable et la vie
infinie ». Ces expressions signifient de plus la perfec-
tion et l'illimitation de la sagesse et de la compassion.
Par conséquent Amitdbha Bouddha peut tenir dans sa
propre lumitre les fideles et les faire naitre dans sa
Terre-Pure. On I'appelle le « pouvoir supérieur du veeu
originel ».

La pensée qu’il faut se plier au « veeu originel » est
considéré comme le credo de la secte, el le but en est
de participer a la sagesse de Bouddha. Ce dogme est
identique aux trois articles de foi (San-shin) énumérés
dans le veeu originel a savoir : 1° la vraie pensée ; 2° la
foi; 3° la volonté de naitre dans la Terre-Pure. Quoi-
qu'elle soit divisée en trois articles, cette doctrine est
en réalité unique et elle est appelée le sentiment de fos.
Quand nous examinons notre propre ceur, il est loin
d’étre pur et juste; il est au contraire mauvais, misé-
rable, faux et hypocrite. Quel moyen avons-nous pour
extirper toutes nos passions? Et comment donc arri-
vons-nous au Nirvana par nos propres facultés ? Com-
ment pouvons-nous réaliser les trois articles de foi?
L’incapacité de nos propres facultés étant reconnue,
nous devons croire au vigoureux pouvoir supérieur du
veeu originel d’Amitabha. S’il en est ainsi, nous parli-
cipons & la connaissance de Bouddha et parlageons sa
grande compassion comme l'eau d’'un fleuve devient

*

4
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salée aus'simt'qu'elle entre dans I'océan. Pour cette rai-
son, on appelle ce dogme la « foi » dans le pouvoir
supérieur (Ta-riki).

Si on reste fidele 4 une telle foi, on est conduit natu-
rellement & suivre la pratique de la secte; c’est qu'on
ressent le bienfait de Bouddha en rappelant sa grace et
en répétant son nom ; cet exercice pieux s’appelle dans la
langue du veeu originel, la répétition de la pensée (du
nom de Bouddha) équivalent (Nai-shi) & dix fois. Mais
elle n’est pas naturellement limitée au nombre de dix,
puisque le texte porte : équivalent & (Nai-shi). Il y en
qui répetent nombre de fois le fom de Bouddha durant
toute leur vie, soit qu’ils se promenent, soit qu’ils s’as-
seyent, soit qu'ils s’habillent, soit qu’ils se couchent ;
d’autres ne le répetent qu’'une seule fois avant leur
mort. Mais qu’on répéle peu ou souvent le nom deBoud-
dha, cette pratique se continue nécessairement par le
fait méme de la foi. C’est en elle qu’on participe 4 la
compassion de Bouddha, parce qu'on partage sa misé- -
ricorde. Non seulement la répétition du nom de Boud-
dha doit étre faite par la bouche, mais il faut que nos
actes et nos pensées soient en conformité avec elle et
qu’elle soit inséparable de la compassion de Bouddha.
Elle n’est jamais, chez les hommes ignorants, I'action
de leurs facultés, mais elle résulte de la pratique dans le
pouvoir supérieur (Ta-riki-no-ki-guyo). Cette foi et cette
pratique sont la « vérité supréme » (Paramartha-satya)
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de cette sette; ce qui a rapport a la distinction de la
foi et du doute dans Pesprit. *

La foi et la pratique de la secte sont trds simples ; on
n'y considére pas méme comme nécessaires les prescrip-
tions, communes au bouddhisme en général « de quitter
la famille et d’abandonner les désirs dici-bas afin de
parvenir & Bouddha ». Les prétres de la secte ont la
permission de se marier et de manger du poisson et de
la viande, choses sévérement prohibées dans les autres
sectes bonddhiques.

On recommande aux fideles de cette secte de persé-
vérer dans leurs propres occupations quelles qu’elles
soient et de remplir leur devoir. Il faut donc qu'ils met-
tent en pratique I'amitié avec autrui et les bonnes rela-
tions des familles; ils doivent aimer toujours le bon
ordre du pays et obéir aux lois du gouvernement ; ils
doivent également étre patriotes. Bouddha dit dans le
Grand Satra (Sukhavativytha) : « Il faut d’abord bien
_ penser et bien considérer ; vous devez vous séparer de
tout ce qui est mal et choisir et pratiquer tout ce qui
est bien ». Puisque les fideles de cette secte se plient au
voeu originel d’Amitabha Bouddha, ils doivent obéir
naturellement 2 l'instruction de Gakyamuni et & I'ensei-
gnement général sur la moralité ; telle est la « vérité
banale ». Samvriti-satya) de cette secte, ce qui a rap-
port a la distinction du bien et du mal dans la conduite
en ce monde.
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Quels bénéfices assure aux fideles la foi en Bouddha?
Il y en a de deux sortes : 4° Les fideles deviennent
membres du S8amyaktva-rici« masse de la vérité » (Sho-
jo-ju) dans leur vie présente. 2° Ils parviennent au Nir-
vana (Metsou-do) dans la vie ultérieure. ‘

1° « La masse de la vérité » désigne la classe des étres
vivants qui vont certainement naitre dans la Terre-Pure
d’Amitabha Bouddha, et atteindre au Nirvana dans leur
vie prochaine. Etant gardés dans la lumidre d’Amitabha
Bouddha, ils ont toujours beaucoup de joie dans leur
cceur, en partageant la grande compassion de Bouddha,
et ils ne souffrent plus dans 'océan des transmigrations.
Aussi les appelle-t-on Avaivartikas « ceux qui ne retour-
nent pas » (Fou-tai-ten). Ils retirent ces bénéfices au
moment méme ou ils mettent leur foi en Bouddha.

2° « Atteindre au Nirvinpa signifie parvenir i la con~
naissance parfaite d’Amitabha. Bouddha, aussitot ué
dans sa Terre-Pure. Or celte naissance résulte, pour les
fideles, de la compassion et de la connaissance de Boud-
dha qu'ils ont déja partagée ; alors, ils doivent parvenir
évidemment 3 I'état de Bouddha, puisqu’il y a un rap-
port naturel et nécessaire entre la cause et I'effet. Les
adeptes des écoles du Chemin-Saint ne peuvent atteindre
au Nirvipa qu’aprés avoir extirpé toutes les passions
humaines par le pouvoir des Trois Instructions : la mora-
lité supérieure, la pensée supérieure, et le savoir supé-
rieur.
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Selon les autres écoles de la doctrine de la Terre-Pure,
on parvient & Bouddha pour avoir pratiqué de bonnes
a:uvres longtemps aprés étre né dans fa Terre-Pure.
Mais le systeme dela Vraie secte se dislingue de la plu-
part des Ecoles bouddhiques par le terme de « sauter
en travers. » Naitre dans la Terre-Pure, c’est devenir
Bouddha; en un mot, quand les fidéles abandonnent le
corps impur de la vie présente, ils cueillent le plus
excellent fruit du Nirvana, puisqu’il repose simplement
sur le pouvoir supérieur du veeu originel.

Les fideles ds cette secte ne s’adressent point au Boud-
dhas ou aux autres objets du culte pour appeler sur
eux le bonheur et n’emploient pas les charmes magiques
pour conjurer I'infortune, parce que les infortunes et
les bonheurs ont leur origine dans la cause lointaine de
I'existence antérieure ou dans la cause proche de la vie
présente. Les fideles se pliant a I'instruction de Bouddha
peuvent éviter la cause proche, mais la cause lointaine
ayant son origine dans I'existence antérieure ne peut
étre supprimée. La réprimande portant sur les faits du
passé est tout a fait inutile, tandis qu’on peut se défen-
dre & Pavance de 'action de I'avenir. C’est pour cette
raison que tous les charmes magiques sont considérés
comme inutiles dans cette secte. De plus, le principe
du Bouddhisme est de s’élever de la misere des trans-
migrations (Sams4ra) au salut supréme (Nirvana) ; alors
le cceur des fideles ne peut guere étre ébranlé ni par le
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bonheur ni par I'infortune. Puisqu’ils tournent leurs pen-
sées vers le salut d’autrui, l'ordre et la paix doivent
naturellement étre leur plus grand désir. ls ne voudront
qu’obéir & I'Instruction de Bouddha C4kyamuni; il en
résultera beaucoup d’avantages: le monde étant d’accord,
le pays prospere et le peuple paisible.

FIN
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DES MOTS SANSCRITS-CHINOIS

(PRONONCES A LA FAGON JAPONAISE) (1)

AKUCALA - MAH3BHOMIKA - DHARMA
(Dai-fou-zen-ji-ho), 8.
AsdtacaTru (A-ja-sé), 126.
Apvesaa (Mou-shin), 7.
ApHimoksHA (Sho-gusé), 7.
ANAPATRAPA (Mou-gui), 8.
ANAvaTAPTA (Anu-Cku-tar~thi),
55.
AxdcdmiN (A-na-gan), 130,
AniTYaTd (Metsou), 10.
ANIYATA - BHOMIKA - DHARMA (Fou-
jo-ji-hd), 8.
ApATRAPA (Gui), 7.
APRATISAMKHYA -NRODHA (Hithia-
kon-metsou), 10,
Arranana (Fou-ho-itsou), 7.
Arsérmi (Hi-tokou), 9.
ArraTISHAITA - NIRVARA (Mou-ju -
sh8-né-han), XXXV.
ABBIDHARMA - KOCA - GAsTRA (Kou -
cha-ron), 1, sqq.
AsamuArmA-pifAKA (Ron-zd), 2.
Asuisneka (Kwan-jo), 82, sq.
AmirdsHA - BoubpHa (Ami-da-
boutsou), XXVI, et pass.
AmrrYurpaYANA -sOTRA  (Kwan -
mou-ryd-ju-kyo), XXVII, 126,
128, et pass.
Anrrayuh - sdTroPabrga (JO-do -
ron), VII (en note).

A

Auitdvys - sTra (A-mi-da-kyd),
125.

AmTARTHA-80TRA (Mou-ryd-guy-
kyd), 111.

Amocaavaira (Fou-ku-kon - go),
82, sqq.

Avopuvd (A-yu-cha), 35.

Antra (Mou-shiki), 38.

Arnat(Ra-kan), 3, 28, 130, et pass.

ALoseA (Mou-ton), 7.

AvaTamsaga - sdtra (Ké - gon -
.guyd), 24, 34, 38, 47, 55, 59,
et pass.

AvALokITEGVARA (Kwan -8é-on),
93. .

AvuNapTi-rPA (Mou-hyo-shiki), 5

Avibyd (Mou-my9), 12, 79, 89.

Avaivartika (Fou-tai-ten), 143.

AcrippaYA (Fou-shin), 8.

AgvaguosHa (Mé-myd), VII, 55
8q., 61, et pass.

AsamknYA (A-80-gui-ya), 12, 44.

Asamea (Mou-jakou), VII, 34.

AsamiNika (Mou-so-kwa), 9.

AsamiNisamaparri (Mou-s6-jé), 9.

Asamskrita (Mou-i), 4, et pass. —
Dharma (Mou-{-hd , 40, 42.

Asura (Sura), 73.

Aumimsé (Fou-gal), 7.

Aurikatd (Mou-zan), 8.

(1) Le nombre insuffisant des caractéres disponibles noys a obligé & écrire en
italique, dans I'Index, les lettres marquées de points diacritiques dans notre texte.

Les chiffres romains indiquent les pages de I'Introduction.
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A
KngA (Ko-kou), 10, sq. . Arvapeva (Dai-ba), VII, 47, 50.
Acama (A-gon), IV : 1°Madhya- Apava-VunNANa (Araya-shiki),
migama ; 2° Ekottarigama ; . XVII, 41.
30 Samyuktdgama; 4° Dirgha- ArvAsaTYdN1 (Shi-sé-tai):
gama, 31. 10 Duika (Kou-tai); 20 Sa-
ATmAN (ga), XIV, 46, 37. ] mudaya (Shii-tai) ; 3 Nirodha
ADARGANA-JNANA (Dai-en-kyd-thi), (Metsou-tai) ; 4° Marga (Do-
95.  tai), TII, VI, 65, 48.
Ananpa (A-nan), 1V, 28, 102. AsTikA (Oou-shi), 49, sq.
AvaTana (Sho), 3.
I
Iccaants (I-Ithi-sen-dai), 115. | Inomva (Kon), 5.
i

irsnva (Shitsou), 8.

U
UPAKLECA - BHOMIKA - DHARMA (Sho- UpdpHY&YA (Wa-jo), 30.
bon-no-ji-hd), 8. Urdul (Ou-pa-ri), 23, 28.
Uracupta (U-ba-ki-kou-ta), 28, Urpeksnd (Cha), 7.
56, 102. Urdpana (Sht), 12 (en note).
Urandna (Kon), 8,
E
Exavyavanirika (Ithi-setsoubu), "Exavana (Ithi-jo), 68, ct pass.
85. - .
Au

AvuppEATYA (JO-ko), 8.

K

Kapmmara (Ka-bi-ma-ra), 102.
KArmAN (Go, Kon-ma), 11, 29, et
pass.

Karmavacana (Kon-ma-bun), 27.
Kaumanusndva (Katzou-ma-bou),
9.




INDEX

Kavrpa (Go-ha), 9, et pass.

Kanaprva (Ka-na-dai-ba), 103.

Karvdavana (Ka-sen-én), 2, sq.

KakupA-kATYdYANA, XXXVII,

Kama (Yokou), 38.

Kéava (Shin), 5.

K4va-vuNana (Shin-shiki), 6, 40.

KaLavagas (Kyd-ryd-ya-cha),126.

Kacvartva (Ka-chd-bi), 29.

K4gt (Ka-shi), 103.

Kuwdeastva (Ra-jo), 15, 19, 48,
114, 125.

Kumdrara (Ku-mé-ra-ta), 103.

KumariLa-Bastéa (Kou-ma-rada),
4.

I

Kha
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KucALA-MABRABHOMIKA - DHARYA
(Dai-zen-ji-hd), 7.

Krirvdnusuthina-iNaNa  (JO-sho-
sa-thi), 95.

Kaukritya (Akou-sa), 9.

_ Kaustoya (Ké-dai), 8.

Kropna (Foun), 8.

KuisnéAMANO - vuNaNA (O - zen-i-
shiki), 41. 4

Kieca (Bon-nd), 41 (en note).

KLEGA-MAHABHOMIKA-DHARYA (Dai-
bon-no-ji-hé), 1.

Krecidvarana (Bon-nd-shd), 16,
45.

Ksnana (Setsou-na), 17.

Kuaracaan (Ki-ji), 48, 125.

Gati (Rokou-dd), XXXII, 78.

Ganpua (Ko), 5.

GarenA - paATU (Tai-z0-kai), 82,
92, 8qq.

CAKSHUR-VUNANA (Gen-shiki), 6,
40.

Caksnus (Gen), 5.

CATUORANGABABALAKAYA (Shi-hei),
63.

Candava (Sen-da-ra), 53.

Crrra (Shin), 5, 40.

Cirta-R4sa (Shin-no), £0.

Jamsuovira (En-bu-dai), 59, 118.
JAYATA (Sha-ya-ta), 103.

Ga

|
|
|

‘Ja

GriparAKO{A (Gui-cha-kou-sen),
104, 110, 117.

GomukHA (Go-ku), 56,

Garana (Bi), 5.

Gardna-viRaNa (Bi-shiki), 6, 40.

CITTA-VIP AYUKTA-S8AMSKARA (Shin
fou-so-o guio), 9.

CITTA - VIPRAYUKTA - DHARMA (Shin-
fou-80-0-hd), £0.

Cerand (Shi), 6.

CArTTA-DHARMA (Shin-j6-ou-hé),
6, 40, 42.

Chanpa (Yokou), 6, 12.

Jard (1), 10.
Jart (Sho), 10, 12 (en note)-

13
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JarA-yanana (RO-shi), 12 (en note)

Jinva (Zetsou), 5.

Jiava-viaRANa (Zetsou - shiki), 6,
40. : :

Jivita (Myd-kon), 10.

JERTAVANA-VIHARA (Gui-on-8hé-ja),
31.

Duarua (HY), 4, sqq., ct pass.

DHARMA-KAYA (Ho-shin), 78, 81

© 85, et pass.

DuarMakALA (HO-ji), 29.

DHARMAGUPTA (Don-mou-tokou) ,
XVII, 14, 22, sq., 28, et pass.

INDEX

Ta
Taredeara (Nyb-rai), 14, 25,
et pass.
TATHAGATA - AMITABHA (Ami-da-
nyd-rai), 125.
" TATHAGATA-GARBHA (Nyo-rai-z0),
XXXVI, 66.
TarudeaTdnusadva Boutsou-bou),
93. .
TATHAGATA -MARAVAIROCANA (Dai-
nithi-nyd-rai), 93.
TirYAG-YONI-6ATA {Tikou-shé-dd),
13.
TIRYOG - YONI- SATTVA (bO-8hd-0u-
jo), 86.
. - Da
Dagasalimixa - cAsTra (J8-ji-ron),
VIII (en note).
DacaBulimi- visHA8R4 - GASTRA (JO-
Jj-bi-ba-cha-ron), 61.
Divarara (Nitti-cho), 49.
DEvA (Ten), 21, 13, et pass.
Dha

JRdnaPraBHA (Thi-ko), 49.

JNANA-PRASTHANA-GAsTRA (Ho-Lhi-
ron), 2, 8q.

JNevAvarana (Sho - thi-sho), 16,
45.

Tusuira (To-sotsou), 34.

Tripitaka (San-z6), 1V, 14, 22,
et pass.

Trivana (San-jé), 72, 114,

TRIRATNA (San-bé), 4 (en note).

TrivipaA (San-ju-jé-kai): 1° Sam-
hara-cila; 2° Kucala-Sam-
graha-Ce; 3¢ Sattvirtha-kriya-
Co, XI.

Tri-Giksnd (Sangakou), : 1 Adhi-
cila (Kal); 20 Adhicitta (J8)
30 Adhiprajia (E), 130.

DevapaTTA (Dai-ba-datsou-ta),116.
Devacarman (Dai-ba-setsou-ma),
2.

DevApAga-NKAYA-cAsTRA (Jit-ni-
mou-ron), VII, 46, sq., 51.

DHARMAGUPTA - VINAYA (Shi-bun-
ritsou), 24, sq.

DHARMAJATAYAGAS (Don-ma-ka-
da-ya-sba), 144,

Duarna-pEAty (HO-kal), 24, 3,
et pass.




DHARMA - DHATU - PRAKPITI - JNANA
(Ho-kai-tai-shé-thi), 95.

DuArRMA-DadTvavaTdRra (Nyeu-ho-
kai), 60.

Duarmaprira (Go-hd), 35.

Duarmamitea (Don-ma-mitsou-
ta), 111.

DuARMA-LAKSHARA (Hossd), 34.

Namas (Na-mou), 121.

NAMAA SADDAARMAPURAARIKAYA
Sarrdva (Na-mou-myd-héd-
ren-gué-kyo), 121.

NAMo’-MiT4BHAYA - BUDDHAYA ( Na-
mou-a-mi-da-boutsou), XXVII,
121.

Nécasonur (Ryt-thi), 82, 84.
Ndeéirsuna (Ryt-jn), I, VII, 47,
50, sqq., 85, 56, 59, et pass.
Nama-kdya (Myo-shin), 10. '

Néraka (Ji-gokou), 73, 86.

Néduanpa (Nalanda), 35.

Néamardra (Myod-sd), 12 (en note).

Nastika (Mou-ken), 49, sq.

NipANA, ou PrATITYASAMUTPADA
(En-gui) , IT1, V11, 4, 11 (en note).

INDEX

" Pa

Papa-kdvAa (Kou-shin), 10.

PapmAnuesdva (Rén-gué-bou),
93,

PANCA-V&kAMAnI (Go-kai) : 10 Pra-
nAtighdtad - virati; 20 Adatta-
d4ndd -vo; 3° Parastrigama-
nad -ve; 4° Mrishavadad-ve;
50 Madyapdndd-ve, XXXIX.

PARATANTRA - LAKSHARA (E-ta-ki-
sho), 38, 44.
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DHARMA - SKANDHA - PADA - GASTRA
(Hb-oun-sokou-ron), 2.

Duaru (Kai), 4.

Draru-kdva-pdpa (Kai-shin-so-
kou-roa), 2.

Daérant (Dharanis, 59, 64.

Daritaka (Dai-ta-ka), 102.

Drvé4na (Zen), V, 22, 100.

Drukna (Kou), 18 {en note).

NirobEA (Metsou), 18. -

NmopmA-saudpar (Metsou-jin-
jo), 10.

Nirudna-x&va (Ké-shin), 78, 119,
et pass.

Nirvina (Né-han), XX,XIV, sqq.
et pass. '

NirupADHIGESBA-NIRVANA (MOu-yo-

" né-han), XXXV.

Nirvana - gAstRa (Né - han -ron),
VIIL.

Nirvdna-sOTrA (Né - han - kyd),
IV, V, 69, et pass.

NiLAneTRA (Shd-mokou), 47, 49.

NicArADMANRTRA (ChO-ren-gué-
gan), 56.

ParamdgraA (Shin-dai), 3.

PARAMARTHA-8ATYA (Sho-gui-tai),
144,

PARIKALPITA-LAKSHANA (Hén-gué-
shd-shi-shd), 38, 44.

ParinirvAna (Hatsou-né-han),
45.

P ARINISHPANNA-LAKSHARA (En-j6.
jitsou-shd), 38, &4.
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Paramird (Rokou-do) : 1° Déna-
Pdramita; 2¢ Cfla-Paramita;
30 Kshénti-Po; 4o Virya-Po,;

5° Dhydna-Po ;- 60 PrajNi-Po,’

XI, 1.
Pargva (Ha-ri-shd-ba), 102.
Pupeara (Sha-jo), 15.
Punyamitra (Fou-nyo-mitta), 103.
" Punyavacgas (Fou-na-ya-sha), 102.
PrARARANA - PdDA  (Hon - roui -
sokou-ron), 2.

Prasia (Han-nya), nom dé doc-
teur, 60. 3
PraJNAPTI- PADA  ( Shi - setsou -

sokou-ron), 2.
PrajNd (Han-nya), 11, et pass.
PrasNATRA (Han-nya-ta-ra), 103.
PrasNa-pdramtd (Han-nya), 55.

BarucruTikA (Ta-mon-bu), 44, 55.
BABUGRUTIKA - VIBHAJVA (Ta-mon-
foun-betsou), 55.
BAnuraTa (Ba-go-ra-ta), 103.
Biupisdra (Bin-ba-cha-ra), 126.
BuppHANANDI (Butsou-da-nan-
dai), 102.
BuppaasHADRA (Kakou-gen), 59.
Bupouanrrera (Fou-da-mi-ta), 102,
BuppHAGOTRA - CAsTRA (Bou-shd-
ron), VIL .
BupHavAgas (Kakou-myd), 29,
BUDDBAVATAMSAKA-MAHAVAIPULYA
srea  (Dai-hd-ko-boutsouké-
gon-guyd), 64, 94.
Buppudvatamsaka (Boutsou - ké-
gon), 64.
Booui ou Samsobut
XXXIV, 43, et pass.
Bopripsar¥A (Dar-ma), XXV, 67,
100, 102, 103, sqq.

( Bodal ),

INDEX

PrasNa-sltrA (Han-nya-kyd),
1V, 66.

PraTicnA (Shin), 9.

Pramisamkvé - NiropuA (Thiakou -
metsou), 10. .

Prabdga (NO), 8.

PrasuliTa-rATNA (Ta-ho), 34, 412.

Pramdoa (Hé-itsou), 7.

Pramoprrd-satini (K wan-gui-ji),52-

PRATYAVEKSHANA - JNaNA  ( Myd .
kwan-zatsou-thi), 93.

PearvekaBuppna (En-gakou), III,
i1, 18, 54, 65, et pass.

Pracraspar (Kyo-an), 7.

Prérra (Tokou), 9.

Prera (Ga-ki), 54, 13, 86.

PrasgNasir  ( Ha - shi - tokou )
XXXVIL

Bopamruma (Bo-dai-ju), 107.

Bopuivanda (Jokou-métsou - dé-
jo), 63, 122,

Boomisatrva (BO - ssatsou), IIT,
14, 18, 65, et pass.

BRAHMAJALA-SOTRA (Bon-md-kyd),
21.

Braumana (Baramon), 11 (en note),

. 53.

BHAGAVAT (Sé-somn), 83, 104, sq.

Buava (Ou), 12 (en note).

Buavaviveka (Choé-ben), 49.

Buiksau (Bi-kou), 52, et pass.

BuIkSHU - PINDOLA (Bin-dzu-rou),
217.

But (Kokou-do), 75.
Bufita-tATHdrd (Shin-nyo), XIX,
XX, sqq., XXXI, 78, et pass.
BrarsHAJYARQIA (Yakou-0), 112,

118.




MAuDGALYAYANA (Mo-kou-ren), 65.

Macapua (Makada), 35, 126.

Mansugrt (Mon-ju), 1V, 54, 65,
118, et pass.

Mandaua (Man-da-ra), 82, 94, 93,
et pass.

Mam (E), 6.

Maoa (Kyd', 8.

MapnavaMAKA - ¢Astra (Thu-ron),
VII, 46, sq., 49.

MapHYAMAYANA (Thu -jé), XII,
XVIIIL

Mapryamiga (Th-ron-ha, 46, 50.

MapnYANTIRA (Ma-den-ji), 28.

MADHYANTA-VIBHAGA-CASTRA (Ben-
thu-ben-ron), 35.

MA~a (Man), 9.

Manas (I), 5.

MaNASEARA (Sa-i). 7.

ManurA (Ma-do-ra), 103.

Manusya (Nin-gai), 73.

Mano-r4sA (Shin-no), 6.

Mano-vuNaNa (1-shiki), 6, 40.

Mantra (Shin-gon), 81, 83, et pass.

ManakAcvapa (Ma-ka-ka-chd),
28, 52, 102,

MaudkaTYAyana (Dai-ka-sénnen),,

55.
MAnAcINTYA-cAsTRA (Dai-fou-shi-
gui-ron), 64.

 MABAPARINIRVANA-S TRA (Né-han-

guyd), 24.

MaBdrrAJNA - PARAMITA - CASTRA
(Dai-thi-do-ron), II1, 1V, 23, 69,
2.

MauirraINA-PARAMITA-30TRA (Dai-
han-nya-kyd), 38.

ManisrasmaN (Dai-bon-ten), 102,

Mandsatita (Dal), 94.

INDEX
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Man&er0mikA-pEARYA (Dai-ji-hd),
6. .

Maulduart (Dai-¢), 52.

MABAMAUDGALYAYANA (Dal - mo -
kou-ken-ren), 2, 63.

Maudvana (Dai-jo); IlI, sqq., 130,
et pass.

MAH&YANA-VINAYA (Dai-jo-ritsou),
21.

MAHAYANA - GRADDHOTPADA - GASTRA
(Dai-jd-ki-shin-ren), XXI, 61,
61.

MAHAYANALATMKARA Ou SOATRALAM-
KARA-cAsTRA (Dai-jo-shd-gon-
ron), 34.

MAHAYANA= SAMPARIGRAHA - GASTRA
(Sho-dai-j4-ron), VII.

MAHABHAYA - cAsThA  (Dai-mou-i-
ron}, VIL

Maudvaotl (Dai-ron-ji), VII.

Maud-visaisad-gdsTrA (Dai-bi-ba-
cha-ron), 3.

Manédvairocana (Dai-nitsi), XX1V,
— o4bhisambodhi-sitra, 81,83,
et pass.

MaufdvarocandsaisampobHi ( Dai-
nithi-kyd), 81, 86, 99,

Maudsamenika (Dai-shu-bu), 54.

Mandsdmonika-vinava (Ma-ka-
sd-gui-ritsou), 29.

Maunigisaka (Mi-cha-sokou), 14,
29,

Marsarva (Kén), 8.

Ména (Man), 9.

MAva (Ten), 8.

Miccuaka (Mi-sha-ka), 102.

Mava-sTra (Ma-ya-kyd), 55.

Miobua (Soui-min), 9.
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Muord (In), 96, et pass.
MAITReYA (Mi-rokou), IV, 34, 54.
Moksaa (Gué-datsou), 78.

Yana (36), 14, 18, et pass.
Yooa (Yuga), 34, et pass.

RATNADEVA (HO-ten), 56.
RaTndnusaAvAa (HO-bou), 94.
Rasa (Mi), 5.

Rasacrina (0O-cha-jd), 54.
Ranura (Ra-gd-ra), 47.
R4nucata (Ra-gd-ra-ta), 403.

LaksaanA (Sho), 38.
LANkAvATARA-sOTRA (Neu-ryd-ga-
kyé), XXXV, 52, 67.

VAJRACCHEDIKA - SQOTRA - GASTRA
(Kon-gb-han-nya-ron), VIII, 35.

Vasra -padro (Kon-gd-kai), 82,
92, 8qq., et pass.

Vasrapooui (Kon-gd-thi), 82, 84.

VasracexaAra (Kon - gd - thyd -
kys), 81, 99.

Vasrasattva (Kon-gb-satta), 82
8q., 93, et pass.

Vasndnesudva (Kon-gd-bou), 93.

_ Vagasuta (Ba-sha-shita), 103.

Vasueanouu (Sé-shin), VII, 4, 3,
35, et pass.

VasumrtrA ( Ba-shu-mitsou), 2,
102.

Vérsiruraiva (Ba-so-fou-ra), 29.

INDEX

Ya

Mosa (Mou-myo), 7.
Mraxssa (Foukou), 8.

Yoea-cistra (Yu-ga-ron), 43.
YocAcArva-pulivi-gisTra (Yu-ga-
shi-ji-ron), 34, 66.

Rdca (Ton), 9.

RAJANYA ou KsHATRYA (Setsou-
tei-ri), 53.

Raea (Shiki), 4, 8q., et pass.

RipapuARYA (Shiki-hd), 40.

Loka (Séken), 74,
LokoTTARAVADA (Shus-sé-bu), 55.

Vicéra (Shi), 9.

Vicikrrsd (Gui), 9.

VuRéna (Shiki), 8, sq., 12, et pass.

VunNana-kdva-pdpa (Shiki-shin-
sokou-ron), 2.

Vitarka (Jin), 9.

Viov4-muATrA (Yui-shiki), 34.

ViDYAMATRA - SIDDHI - TRIDAGA- CAS-
TRA (JO-yui-shiki-ron), VIII,
XXXV.

VipY4 - MATRA - SIDDHI - GASTRA - K4-
rIkd  ( Yui-shiki-san-ji-sho),
35, 40, )

Vieadsad-¢4sTrA (Ba-cha-ron), 7.

Vivava (Ritsou), V, 15, 22, sqq.,
et pass.

VInAYA-PIZAKA (Ritsou-z0),X VI, 28.




Visuloa - YooA - ¢stra  ( Foun -

~ bétsou-yu-ga-ron), 34.
ViMALA-kiRTI-NRDEGA ( Yui-ma),
20, 83,

Vigisutaclrmrra (JO-guyd), 110,
112, 118.

Visuava (Kyé), 5.

Viuimsd (Gai), 8.

Viwva (Gon), 7.

VEpand (Ju), 6, 12, 75, 88.

CanAvasa (Shé-na-wa-shu), 28,
102,

Cata-gAstra (Hyakou-ron), VII
46, sq., 57.

GaBpA (Shd), 5.

CasBA-viDYA (Shé-myo), 35.

‘GAxyamos1 (Sha-ka-mou-ni), VIII,
et pass,

Gathva (0), 8.

CartipuTra (Shari-hotsou), 63, 65.

Castra (Ron), 1V; et pass.

Ciksud (Gakou), XVI, 130.

CiksHANANDA (Jitsou-cha-nan-da),
60.

Gira (Kai), 23, et pass.

CiLanANDA (Shi-ra-nan-da), 56.

Smat-rapa (Rokou-sokou), 2.
Snaadavdrana ( Rokou - nyu), 12
(en note). .
Suan-Mandsatra (Roku-dai), 94.
Samvriti-sATYA (Zokou-tai), 142.
Samskdra (Guyd), 12, 15, 89.
Samskrita (Ou-i), 4, 10, et pass.
SAMSKriTA-DHARMA, 42.
Sakrip-4cdmn (Shi-da-gan), 130,
Samairr- PARYAYA - PADA (Sh-y-
mon-sokou-ron), 2. .

INDEX
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Vaneui (I-dai-ké), 126,

VarroLya (H8-do), 1V.

VAamocaNa (Bi-ru-cha-na-hd -
shin), 65, et pass.

VAmocANA -BuppHA (Bi-ru -cha-
na-boutsou), 31.

Vaigya (Bi-sha), 53.

VAigriwana (Bi-sha-mon), 27.

" VYANIANA-KAYA (Mon-shin), 10.

CiLa-pdramrrd (Kai-do), 23,. 26, -
8q., et pass.

" GiLauADRA (Kaj-gen), 35, 8q.

CuBHAKARASIMHA (Zen-mou-i), 84.

Capra (Shu-da), 53.

CorRAMGAMA-8AMADHI~80TRA (Su-~
ry6-gon-kyd), XXXVIL,|

CrappHA (Shin), 7.

GraManaA (Cha-mon), 55.

Crivaka (Shé-mon), I, 44, 5%,
65, et pass.

Cravasti (Sha-8), XXVII, 18.

CriMALA-sOTRA (Shd-man-kyd),
20, 23, &4, 55.

CroTrA (Ni), 5.

Crotra-viNANA (Ni-shiki), 6, 40.

Sama A (S6-shd), 23, 87.

SamerANANDI (SO-guya-nan-dai),
103. .

SAMGHAYAGAS (S8-ga-ya-sha), 103.

SameHA-VARMAN (K8-80-gai), 125.

Samii4 (S6), 6, 15, 88.

Sarva (Tai), 4, 18.

SATYA - sippHI - CAsTRA (J6 - jitsou-
ron), 14, sqq.

SADDHARMA-PUNAARIRA-SATRA(HOK-
ké-kyd), IV, XXVI, 20, et pass.
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SADDHARMA-PUNAARIKA=SUTRA-GAS-
tRA (Ho-kké-ron), VII, 47, 69,

- 109, 8qq.

SampHI - NIRMOCANA-SOTRA (Gejin-

mitsou-kyd), 34, 37, sq., 66,

et pass.
Samiava-vivamatti, XXXVIL
SapTA-PARNA (Hitsi-yd), 52.
Sasndeatd (D6-bun), 9.
SAMATA-INANA (Byd-do-sho-thi),
95,
SamMAYA (Sam-ma-ya), 87.
" SamanTA-BEADRA (Fou-gen), 65.
SAMANTABHADRA - DHYANA - SUTRA
(Kwan-fou-gen-kyo), 111.
Samépar (San-ma-ji), 7, 22, 123.
SamyAkTvA-RACI (Sho-jo-j0), 143.
SamBHOGA-K&YA (Hau-jin), 78, 119.
Samséra (Rin-¢), II1, et pass.
SarvésTivdpa (Isai-ou-bu), 23.
SarvasTivapin (Isai-ou-bu), 4, sq.,
14, .
Saud (Cha-ba), 126, et pass.
S46ARA - MUDRA - samdpmi (Kai-in-
san-mai), 63.
Stmna (Shi-shi), 103.

HAKL:NA\'A(;AS (Kaku-roku -na),
103.

Harivar¥AN (Ka-ri-batsou - ma),
14,

SuknAvaTt(Go-kou-rokau), XXVI,
sq., 125, 135, et pass.

SokudvarivyGisa (Mou-ry6-ju-
kyo-A-mi-da-kyd), 125, 131.

SuvarnapraBadsa (Kon-kd-myd),
5.

SusippHI- SATRA (So - shitsou -ji-
kyd), 99.

Sttra (Kyd), V, et pass.
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